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पृष्ठ १ से १४८ तक महावीर प्रेस आगरा में छपी । 


एृए १२६ से २६२ तक गीतामनिदर प्रेस आगरा में छुपी । 


_ /गान्धीन्मागे” 


गान्धीवाद के सम्बन्ध में एक विवाद-यह उठ खड़ा हुआ. 
है कि वह कोई वाद है या नहीं ? स्वयं गानधी जी का कहना है 
कि उन्होंने कोई नया बाद नहीं चलाया। उनके विख्यात 
व्याख्याता आचाय कृपलानी गान्धीवाद के स्थान पर गान्धी- 
मार्ग नाम अधिक उपयुक्त समभते हैं मेरे मतलब के लिये वाद 
और मार्ग के विवाद को विशेष महत्व देने की कोई आवश्यकता 
नहीं | सुविधा के लिये में गान्धी-मागे और गान्धीचाद दोनों 
नासों को ही ग्रहण किये लेता हूँ । 
गान्धी जी ने अपने महान जीवन में अनेक संस्थायें कायम 
की हैं; संसार को हिला देने वाले कई लोक हितकारी सार्वजनिक 
आन्दोलनों का सत्बालन किया है, मनुष्य-जाति की आज की 
छोटी बड़ी सभी महत्वपूर्ण समस्याओं पर अपने बरिचार प्रकट 
किये हैं । उनके बिचारों ने संसार भर के बड़े बड़े विद्वान विचा- 
रकों को अपनी ओर आकर्षित किया है और हिन्दुस्तान में 
करोड़ों पर उनके कार्यों ओर विचारों का स्थायी प्रभाव पड़ा है, 
आर इस बात से भी इन्कार नहीं किया जा सकता कि उन्होंने 
भव-सागर के भंवरों में डूबी हुई मानव जाति को मुक्ति और 
उद्धार का एक नया सार्ग सुकाया और दिखाया है।._ 
: शान्‍धी जी के विरोधो और आलोचक कहते हैं कि उन्होंने 


( ३ ) 
कोई नई बात नहीं कही। वे स्वयं गान्धी जी की इस बात को: 
ले उड़ते हैं कि “में कोई नया मत अथवा वाद नहीं चला रहा; 
केवल पुराने सनातन सत्य की खोज कर रहा हूँ। इस कथन को 
तोड़ मरोड़ कर यह ठहराना कि गान्धीवाद अथवा गान्धी-मांगे 
नाम की कोई चीज़ है ही नहीं, बहस-मुवाहिसों के लिये भले ही 
काम का हो परन्तु गम्भीर वैज्ञानिक-विवेचन में उसके लिये कोई 
स्थान नहीं। यह सही है कि सत्य और अहिंसा कोई नये 
सिद्धान्त नहीं है और न सत्य को ही परमेश्वर मानना ही नया 
आविष्कार है; परन्तु नित्य प्रति के देनिक जीवन में तथा मानत्र 
जाति की सावेजनिक उल्भनों को सुलभाने के लिये इस पेमाने 
पर उनका प्रयोग संसार को एक मात्र गान्धी जी की देन है। 
उच्चाई तो यह है कि पूर्ण सत्य तो एक ओर सनातन है। उसकी 
खोज करने वाले साधकों को उसका जैसा और जितना दशैन' 
हो जाय उसी से भिन्न २ दशनों, वादों, मतों और मार्गों की 
खष्टि होती है। इस दृष्टि से यहरपष्ट है कि गान्धी-द्शेन भी 
उतना ही नया और पुराना है जितना कि संसार का और कोई 
भी बाद या मार्ग ? मशहूर अंग्रेजी कवि पोप के शब्दों में विश्वार 
कितना भी पुराना हो ओर वह कितने हीं बार बयों न प्रकट 
किया जा चुका हो, अन्त में वह उसी का कहलाता है जो उसे 
उस वक्त तक कहे हुए ढड्ढों में सब से अच्छे ढड़ा से कहता है। . 
और यह सब मान्य बात है कि मानव-जाति के उद्धार के लिये: 
सत्य ओर अहिंसा के श्रयोग के विचार को गान्धी जी ने ही,. 
अब तक सब से अच्छे ढज्ल से कहा है। इस दिशा में बुद्ध और: 


( ४३ ) 
इसा कोई भी उनका भुक्ताबिला नहीं कर सकता। गान्धीःांगे: 
का मूल ध्येय आध्यात्मिक है। गान्धी जी के प्रामाणिक मतालु- 
सार जीवन का योग्य ध्येय परमात्मा का साक्षात्कार करना ही 
हे | उनकी राय में जीवन के तमाम दूसरे काम इसी ध्येय को 
पूरां करने के लिये होने चाहिये। जो काम और ग्रश्नत्तियाँ इस 
ध्येय के विरोधी हों; उन्हें छोड़ देना चाहिये, फिर चाहे थे देखने 
' में कितने ही फ्रायदेमन्दर और ललचाने वाले क्‍यों न हों? उसी 
तरह जो काम ओर प्रवृत्तियां इस ध्येय की साधक मालूम हों 
उन्हें अवश्य करना चाहिये। फिर चाहे उन्हें करने में कितनी 
. ही जोखिम क्‍यों न उठानी पढ़ें और थे ऊपर से दानिकर ही 
क्यों न मालूम होती हों ? 
गान्धी जी के इस परसेश्वर का स्वरूप मन ओर वाणी से 
परे है। वह अनन्त, अनादि, सदा एक रूप रहने वाला, विश्व 
का आत्मा रूप अथवा आधार रूप ओर उसका कारण है। वह. 
एक मात्र सनातन तथा चेत्तना ओर ज्ञानस्वरूप है। वे परमेश्वर 
को ही सत्य मानते हैं और उनकी राय में सत्य का श्र है पर- 
मेश्वर | उनका कहना है कि इस सत्य परमेश्वर का सगुण 
स्वरूप यह है कि जो कुछ हमें इस समय घर्म, न्याय और योग्य 
मालूम हो उसे निस्संकोच, स्वीकार ओर प्रकाशित करें ओर जो 
काम करना ही चाहिये, जिसके किये बिना मुह दिखाना असं- 
भव हो वही अपने लिये सत्य है । 
सत्याग्रह की गानधी जी सत्य परमेश्वर के साज्ञात्कार फा 

साधन मार्ग मानते हैं और इसी मार्ग को सांथी मार मानना चाहिये । 


(४) 
गान्धी जी का यह सत्याग्रह सिद्धों, साधुओं, ग्रृह-त्यागी 
' पहाड़ों की गुफाओं में एकान्तवास करने वाले सन्यासियों के 
; लिये ही नहीं है। वह हर स््री-पुरुष के लिये उसके जीवन में हर 
: समय वत्तेने के लिये है। यही गानधी जी की नवीनता और 
. मौलिकता है। लोक-कल्याण के लिये यही उनकी देन है । गान्धी 
जी के मतानुसार सत्याग्रह वही है जिसकी खोज हर शख्स हर 
: वक्त करे ओर उस खोज से जैसा तथा जितना सत्य समम में 
- आ जाय उस पर हमेशा अमल करने की कोशिश करे । गान्धी 
जी ने साधकों को इस बात से भी सावधान कर दिया है वे सत्य 
- की अनन्तता और विश्व की अपारता से घवड़ावें नहीं। अपने 
जीवन में जो छोटी बड़ी, अहम या मामूली वातें और काम 'कार्य- 
“मित्येच! मालूम हों उन्हीं को करते हुए उन्हीं में सत्य का 
.शोधन करते रहें तो जैसा पिन्ड में है वैसा ही त्रह्माण्ड में है. इस 
'ज्याय से, यानी ख्याली पुलाव न्याय से सत्य प्राप्त हो जायगा। 
गान्धी जी का यंह सत्याग्रह मनुष्यों को एकाकी या व्यक्ति- 
वादी न बनाकर लोक-सेवी बनाता है। क्‍योंकि गान्धी जी के 
मतानुसार जो शख्स अपने आस-पास फेले हुए असत्य अन्याय 
“या अधमसे से उदासीन रहता है वह सत्य का साक्षात्कार नहीं 
-कर सकता। सत्यानवेषिणी साधक के लिये यह जरूरी है कि वह 
 असत्य अन्याय और अधमे को मिटाने के लिये सत्यादि साधनों 
द्वारा तीत्र पुरुषार्थ करे; और जब तक उसमें -सफल न हो तब 
-तक अपनी सत्य की साधना को अधूरा ही समझे | इस तरह 
.गांन्धी-मागे सत्य-साधुकों को कमेयोगी, विश्व-सेवक बनाता है! 


( ४ )' 
सत्य के परमेश्वर अर्थ के अलावा उसका साधारण भ्रंर्थ,-- 
है, सत्य-आग्रह, सत्य-विचार, सत्य-चाणी और सत्य-कर्स | इस 
तरह गान्घधो जी का सत्य सच बोलने मात्र से कहाँ अधिक * 
व्यापक है। 
. .सत्य-आगम्रह की व्याख्या उन्होंने इन शब्दों में की है, कि 
जिन सत्य और सनातन विपयों के वल विश्व का जड़-चेतन तक* 
चलता है उनकी अथक खो त्र करते रहना और उसी के मुताबिक 
अपना जीवन बनाते रहना तथा सत्यादि साधनों द्वारा असत्य- 
का प्रतिकार करना । 
त्य-विचार वे हैं जो हमारी राग-ह्व प रहित, निप्पत्ञ तथा- 
श्रद्धा-भक्ति मुक्त बुद्धि को सदा के लिये अथवा जिन परिस्थि- 
तियों तक हमारी निगाह पहुँच सकती हैं. उनमें ज्यादा से ज्यादा 
वक्त के लिये मुनासिब ओर न्याय्य मालूम हों। 
 सत्य-वा।णी वह है जो कत्तंव्य-रूप होकर हमारें ज्ञान और 
हमारी जानकारी को सहो २ ज़ाहिर करे । उसमें किसी तरह की 
ऐसी कोई कमीवेशी करने की कोशिश न कंरे कि जिसमें असली 
मतलब के अलावा सतलब निकल सके | विचार में सत्य मालूम 
होने चाले भाव को विवेक पूर्वक अमल में लाने का नाम सत्य- 
कम है-। 
ये सत्य-आमह, सत्य-विचार सत्य-वाणी ओर सत्य कर्म 
नामक अमर सभ्य ही सत्य-परमेश्चर के जानने के साधन 
हैं। इन्हीं के पालन को पूर्ण-सिद्धि का नाम परमेश्वर का साज्ञा- 
स्कार है। इस तरह गान्धी जी न जीवन के ध्येय की परमेश्वर 


जी, 


के साक्षात्कार की आाप्ति हमें संसार छोड़ने की नहीं; संसार में 
संसारी रहकर सत्याभ्रह साधन करने में होती है । ह 
 गान्धी जी का कहना है कि इस सत्य की सिद्धि के लिये 
अहिंसा अनिवार्यतः आवश्यक है। वे अहिंसा की पराकाष्ठा को 
ही सत्य कहते है. उनके मतातुसार पूर सत्य और पूर्ण अहिंसा 
में को३ भेद नहीं है । उन्होंने सत्य को साध्य और अहिंसा को 
साधन केवल समभने-बूमने की सुविधां के लिये माना है| यह्‌ 
अहिंसा आचरण का स्थूल नियम-मात्र नहीं है। बल्कि सन की 
एक ऐसी चृत्ति है जिसमें ह6प की तो कहीं गन्ध तक नहीं है । 
प्रेम-स्वरूप इश्वर ओर गान्धी जी की इस अहिसा सें कोई भेद 
नहीं है। प्रेम के बदले अहिंसा शब्द का प्रयोग वे इसलिये पप्तन्द 
करते हैं चूँकि श्रेम में कई वार राग-हेष भी पाये जाते हैं । प्रेस 
. में राग तो अक्सर पाया जाता है और जहाँ रोग और मोह 
होता है वहां है प का चीज होने की आशक्ला रहती है और 
अहिंसा में राग-हू ष क्रे लिये कोई गुझ्लाइश हो नहीं। 
गान्‍्धी जी ने यह बात भी साफ़ करदी है कि अहिंसा का 
भाव केवल दृश्य पर्रिणामों में ही नहीं है. बल्कि अन्तःकरण की 
राग-ह्वो प॑ हीन अवस्था में है। देखने में जहां ऐसा जान पड़ता 
हो कि किसी के मन या शरीर को ढुःख या हानि पहुँच रही है 
चहां भी शुद्ध अहिंसा-धर्म का पालन हो सकता है - और जहां 
इस तरह का दुःख या लुक़सांन पहुँचाने की कोई भी बात न 
को गई हो पहां भी हिंसा न हो । उन्होंने यह चेतावनी भी देदी है 
कि दृश्य परिणासों की उपेक्षा नहीं करनी चाहिये क्‍योंकि इन 


( ७) 
स्थूल लक्षणों से अपने या दूसरे के हृदय सें अहिंसा .बृत्ति .. 
कितनी बढ़ी है। इसका साधारण नाप मिल जाता है । ह 

गान्धी जी की इस अहिंसा में प्रचण्ड-कार्य-साधक-शक्ति 
भरी हुई है। वह केचल निष्क्रिय या निवृत्ति रूप नहीं बल्कि 
अंबल श्रवृत्ति ओर प्रक्रिया रूप है। यदि कोई साधक स्वयं मनसा- 
चाचा-कर्मणा अहिंसात्मक हो जाय तों भी उसकी अहिंसा की 
साधना पूरी नहीं हो सकती | गान्धी जी की अहिंसा साधना 
की पूर्ति के लिये यह अनिवार्यतः आवश्यक हैं कि साधक स्वयं 
सनसा-वाचा-कर्मणा अहिंसात्मक होने के साथ २ जगन में फले 
हुए, दूसरों के दुःखों का भी दशन करे और निरन्तर उन्हें दृर 
. करने के उपायों की खोज करता रहे । 
सत््य और अहिंसा दोनों की सिद्धि के लिये ब्रद्मचर्य भी 
अनिवारयतः आवश्यक है. इस ब्रह्म चये का अर्थ केवल बीय॑-रक्ता 
अथवा काम-जय ही नहीं है वल्कि सभी इनिद्रियों का संयम 
करके ब्रह्म अथवा परमेश्वर की जोर जाना। अथांव अपने मन 
ओर अपनी इन्द्रियों को परमेश्वर को पाने के रास्ते पर लगाये 
रखना है। 
ब्रह्मचयय की रक्ता के लिये अस्वाद आवश्यक है | गान्यी जी 
की राय हैं कि एक भी इन्द्रिय यदि स्वच्छन्द बन जाय नो दूसरी 
इन्द्रियों का नियन्त्रण भी ढीला पड़ जाता हैं. फिर भी ब्ग्मचय 
' की दृष्टि से स्वादेन्द्रिय जिहा सब से कठिन ओर मह वरूण है । 
शरीर में जो तत्व घिसते चले जाते है. उन्हें पूरा करने के लिये 
शरीर को कार्च-क्षय स्थिति जितने ओर जिस नरह के भोजन की 
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जरूरत है वैसा और उत्तना ही भोजन करना अस्वाद-म्रत है.।- 
जीभ के स्वाद के लिये किसी चीज़ को खाना या खुराक में 
शामिल करना अथवा ज़रूरत से ज्यादृह खाना अस्वाद ब्रत 
का भंग है। 

गांधीजी के अस्तेय का अर्थ सिफ इतना ही नहीं है कि जिस 
चीज़ के मालिक हम नहीं हैं जो हमारी नहीं-है उसे हम न लें। 
उनकी राय में जो चीज़ हमारी मानी जाती हो लेकिन जिसकी. : 
हमें ज़रूरत न हो उसका इश्तैमाल करना भी चोरी है। गांधीजी 
का अपरिग्रह भी इसी प्रकार बहुत व्यापक है। जो पदार्थ आज 
हमारे लिए आवश्यक नहीं है उसे भविष्य की चिन्ता रख कर 
संग्रहीत करना परिम्रह है। परमेश्वर पर भरोसा रखने वाला इस 
लिये किसी पदार्थ के संग्रह करने के फेर में नहीं पड़ता क्‍योंकि 
वह यह मानता है कि जिस वस्तु की जब निश्चित्‌ रूप से आंव- 
श्यकता होगी तब वह अवश्य प्राप्त हो जायगी । इसके मानी यह्‌ 
नहीं हैं. कि इस विश्वास की आड़ लेकर मनुष्य सशक्त होने पर 
परिश्रम नहीं करता । परमेश्वर उसी के निर्वाह की चिन्ता करता: 
है जो अपनी शक्ति पर पूरा शम करता है ओर श्रम करने में 
प्रतिष्ठा समझता है। अपरिग्रह के साने यह भी नहीं दे कि समाज 
में रहते हुए मनुष्य अपने पास आई हुई वस्तुओं को चाहे जहाँ 
फेंक दे या विगड़ने दे बल्कि वह अपने को उनका रक्षक समझे 
ओर उन्हें हिफाजत से रक्खे। दूसरों को उनकी जरूरत हो तो 
उन पर या भविष्य के लिए अप्रना व अपने बाल-बच्चों का 
अधिकार न. समझ कर उन दूसरों को . उनका इस्तेमाल करने दे ।- 


है 
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गांधीजी का अपरिग्रह खब हारा होने में ही नहीं सबे सम्पन्न होते : 
हुए भी उपयु क्त मनोवृत्ति रखने में है। 

' शारीरिक श्रस की प्रतिष्ठा पर गांधीजी बहुत जोर देते हैं ।. 
उनकी राय में जो पदार्थ ब्रिना परिश्रम के नहीं पेदा होते ओर 
जिनके त्रिना जीवन नहीं निभसकता उनके लिये बिना शारीरिक 
परिश्रम किय्रे उनका उपयोग करना जगत के प्रति अपने आपको 
चोर ठहराना है। यही परिश्रम निष्काम बुद्धि से, जगत के हित 
के लिए किया जाय तो वही यज्ञ की प्रतिष्ठति पदची 
पाता है फिर चाहे वह कार्य कूड़ा, करकट, मल, मूत्रादि की 
उचित व्यवस्था करने के लिए ही क्‍यों न हो, इसी दृष्टि से गांधी 
,जी अपनी आवश्यकताओं और निजी परिग्रह को यथा सम्भव 
घटाने और भारतवर्ष की बतेमान परिस्थिति में कताई और मल 
मूत्रादि की सकाई के निष्काम कार्य को यज्ञ कहते हैं। गांधीजी 
का स्वदेशी व्रत भी केवल देशामिमान के विचार से नहीं, धर्म 
विचार से सम्भव है। 'वसुर्धेंव कुटुम्बकम” की भावना रखते हुए 
भी जिन पड़ोसियों में हमारा जीवन दिन रात गुजरता है उन्हीं 
के साथ पहले आत्मों पाय व्यवहार करना उचित हैं इसकी उपेक्षा 
करने पर विश्व बन्धुत्व केवल दिखाने में परिशित हो जाता है । 
गांधीजी का यह धर्म रूप स्वदेशी स्व॒राष्ट्र कल्याण कामना करते 
हुए भी पर राष्ट्र का अकल्याण नहीं चाहता या करता। 

कायर गांधीजी की अहिंसा का पालन नहीं कर सकते। गांधी 
जी की सम्मति में जो मनुष्य ढरता है वह धर्माधर्न का गहरा 
विचार करने का साहस ही नहीं कर सकता न वह सत्य खोजी 


द््घा 
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प्या सत्याग्रही हो सकता है. उनकी राय में मनुष्य के लिए डरने 
योग्य वस्तु सिर्फ एक ही है, उसकी अपनी विकार युक्त चित्रवृत्ति । 
'परन्तु गांधीजी का अभय अहंकार नहीं है। क्योंकि उनके मत में 
जो अहंकारी हैं वह्‌ सर्वामाभाव नहीं रख सकता । 

वे नम्नता को अहिंसा का ही एक अंश मानते हैं। मलुप्य 
आदर्श को पहुँचने में अपनी कमियों के प्नति अच्छा. नहीं होता । 
-स उनका समर्थन ही करता है। उन्हें वह पूर्ण रूप से स्वीकार 
फरता है। अपनी मयोदा को समभता हुआ वह सत्य अहिंसा 
की शक्ति में श्रद्धा रख कर उनको अपने जीवन में चरितार्थ करने 
का प्रयत्न करता है। अपनी सम्मति में जो आचरण सत्य विचार 
के अनुसार प्रतीत हो उसे करने और उस पर दृढ़ रहने तथा 
उसके विपरीत कभी आचरण न करने को प्रतिज्ञ। को गांधीजी त्रत 
कहते हैं। मन वचन कम से सत्य निष्ठ आत्म स्थित रहने की अव- 
था को प्राप्त करने के लिये ऐसी प्रतिज्ञायें आवश्यक बताते हैं। वे 
चंचल भन को ब्रत रूपी बेड़ियों से कस लेने को उसे स्थिर रखने 
का एक अच्छा उपाय बताते हैं। उनका ब्रत असत्य या भोगादि 
में नहीं होता । उनकी राय में त्रत जब तक यह न प्रतीत हो कि 
वह असत्य है तब तक किसी भी दशा में तोड़ा नहीं जा सकता | 
ऐसे ब्रत का पालन करते हुए जो कठिनाइयों आवें उनका सामना 

करना चाहिये । । हे ' 
' गांधीजी की उपासना के मानी हैं परमेश्वर के निकट बैठता | 
ग्ांधोजी के लिए सत्य रूप होने का नाम है उपासना । सत्य रूप: 
होने की सोच इच्छा करना, उसके लिए भगवान से विनती करना 
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ही उनकी प्रार्थना है । सत्य-रूप होने के मानी हैं निर्विकार होना। 
यंह उपासना श्रद्धा का विपय है न कि बुद्धि का । वह आत्मा का 
'विपय है । यह सत्य रूप परमेश्वर प्राणि-मात्र के भीतर बसता 
है | अतः प्राणि-मात्र से एकत्व की सिद्धि करना आवश्यक हैं। 
यह सिद्धि जीवसात्र की निष्काम सेवा करने से मिलती है । 

गांधीजी सब धर्मों के श्रति समभाव रखते हैं। उनकी राय 
में किसी धर्म में सत्य का अभाव नहीं है न किसी धर्म में पूर्ण 
सत्य है। उनकी राय सें सव धर्मों में परिवर्तन और विकास के 
लिए जगइ है। वे केवल यह चाहते हैं कि प्रत्येक सनुप्य अपने- 
अंपने धर्म के सर्वोत्तम सिद्धान्तों का यथाबत्‌ पालन करे। उनका 
सत्य शोधन अपने जन्म-धर्म का त्याग किए बिना ही प्रत्येक धर्म 
में से सत्य के विकसित अंश को अहण कर लेगा और इसोलिये 
सब धर्मो के अनुयायी की तरह प्रतीत होगा । 

' सब धर्मों के प्रति सम-भाव रखने के माने यह नहीं है कि 
कायरता-वश-अधम का विरोध न किया जाय। हाँ, अधम का 
विरोध करते हुए बह अधर्मी से द्वेप न करेगा । यानी अपर्मी का 

विरोध वह सत्य और अहिसामय साधनों से ही करेंगा। यदी 
गांधी-मागे है जिस पर चल कर साधक-गांधीजी के इससे पदिले 
कहे हुए ध्येय के सत्य की प्राप्त कर सिद्धि पा सकते हैं । इस मार्स 
को गांधीजी सत्याग्रह के नाम से कराते हैं । 
स्त्रय॑ं सत्यादि धर्मो के पालन का आग्रह रखना ओर सत्यादि 
साधनों के द्वारा यानी अहिंसा मव साथनों से अधर्म का विराध 
करना ही सत्याप्रद है। इस सन्‍्याप्रह के लिए आवश्यक शास्कि 
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हमें अपने आचरण में सत्यादि नियमों के पालन से ही प्राप्त हो' 
सकती है। उसी से हमें सत्यात्रह के डचित विधि-विधान सूकः 
सकते हैं | ह 
गांधीजी की राय में हिन्दुओं के लिए हिन्दू-धर्म काफी हैं । 
सत्य शोधक को अपनी आध्यात्मिक उन्नति करने के लिए उसमें 
काफ़ी सामित्री मिल जाती हैं। गाधीजी का कहना है कि सना-- 
तन हिन्दू धर्म एक सच्चिदानन्द परमात्मा को ही मानता है। 
जो मन ओर वाणी से परे है। फिर भी वह परमात्मा की 
विभूति-रहूप अनेक देवो देवताओं की, ऐतिहासिक व्यक्ति की 
सदूगुरु की उपासना भी, उपासक को रुचि के अनुसार पर्याप्त 
स्वतन्त्रता देती है। इन उपासनाओं में हिन्दू धर्म ने समन्वय 
करके मूर्ति पूजा का निषेध नहीं किया । सनातन हिन्दू-धर्म पुन-* 
जन्म और मोक्ष के सिद्धान्त कों मानता है। उसमें वर्णाश्रस-- 
व्यवस्था के लिए महत्व का स्थान है। गो-रक्षा उसका सबसे 
बड़ा वाह्म-स्परूप है। “बैष्णब जन तो तेने क.हेए॥" भजन सें 
जो लक्षण बताये गये हैं। वे गांधीजी को राय में सनातन हिन्दू-* 
धर्म के सच्चे चिन्ह हैं। हिन्दू-धर्म के दो भ्नन्‍्थों को भगवद्‌ गीता 
ओर तुलसी कृत रामायण को गांधोजी ने नित्य-मनन और 
गहरा अध्ययन करने योग्य और काफ़ी माना है। गीता तत्व-- 
दर्शियों ओर ,सूुक्ष्म-विवेचकों के लिए है और रामायण सरल 
तथा सुबोध रीत्ति से धममे, ज्ञान, भक्ति, वैराग्य आदि का रहस्य 
सममभने के लिए बेजोड़ है-।- । 
: गांधोजी की सम्मति में अतवासक्ति-योग गौतता का ध्रुत्न पद 
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है। कर्म के फल की अभिलापा को छोड़ कर सततृःकत्रेब्य-कम 
में निरत रहना ही गीता का उपदेश है। उसमें दुष्केम का निषेध 
है और फलासक्ति छोड़ कर सत्कर्म फरने का विधान है। गांधीजी 
का कहना है कि सत्य और अहिंसादि का पूर्ण से पालन किए 
'विना इस योग की सिद्धि असम्भव है। उनकी राय में गीता में 
अस्तुत महाशब्दों के अर्थ प्रत्येक युग में बदलेंगे और विस्तार 
'पावेंगे । े 
गांधोजी की राय में वर्णाश्रम-धर्मे हिन्दू-धर्म का सच्चा नाम 
है। कोई भी हिन्दू उसकी उपेक्ता नहीं कर सकता | लेकिन वे इस 
बाव के लिए तैयार हैं कि उसे अच्छी तरह समझ लेने के बाद 
चह दोपपूर्ण मालूम हो तो ज्ञान-पूर्चक उसका त्याग कर दिया 
जाय। गांधीजी को वर्णाश्रम-व्यवस्था की इस कल्पना के पीछे 
सिद्धान्त का ज्ञान ऐसा ज्ञान समाया हुआ है । जो मानव मात्र 
पर लागू है। ये सिद्धान्त केवल हिन्दुओं पर ही लागू नहीं दोते । 
गानन्‍्धी जी की राय में आज नहीं तो कल समस्त जगत्‌ को इन 
सिद्धान्तों को स्वीकार करना पड़ेगा । 
वर्ण के मानी करके वर्ण-धर्म के सिद्धान्त को संक्षेप इस 

. अकार रखते हैं:- “जो मनुष्य जिस कुद्धम्ब में पंदा हो, उसके 
धंधे को अगर वह रीति विरुद्ध नहों तो धर्म भावना से फरे 
ओर उसमें जो अध-प्राप्ति हो उसमें से अपनी सामान्य आजी- 
विका का हिस्सा रख कर बाकी सार्वजनिक्र कल्याण में लगाये । 
हरेक को अपने कर्म को धर्म समझ कर उसका पालन छरना 
चाहिए इससे उदर-पोपण न हो तथव भी फरना चादिये। 
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लेकिन गांधी जी वर्ण-वर्ण के बीच ऊँच-नीच का भेद नहीं मानते 
वे वशे-मानत्र को समान मानते हैं । 

वे वर्ण का निर्णय सामान्यतः जन्म से मानते हैं) क्योंकि 
मनुष्य को सामान्यतः: अपना पेत्रिक धंधा करने -की कला 
विरासत में मिलती है। यह नियम सर्वेव्यापक और उपयोगी है।' 
इस धर्म-व्यवस्था में त्राह्मण, ब्रह्म को पहिचानने में ओर दूसरों 
को उसका उपदेश करने में समय बिताबे और ऐसा करते हुए 
भगवान उसे उसकी आजीविका देते हैं यह माने। क्षत्रिय प्रजा- 
पालन का धर्म पाले और इसके लिये अपनी आजीविका के 
वास्ते मर्यादित द्रव्य ले। वैश्य प्रजा के कल्याण के लिये खेती 
गोपालन, और व्यापार करे। यह करते हुए जो धन श्राप्ति हो 
उसमें से अपनी आजीविका भर को लेकर बाकी को लोक- 
कल्याण के काम में लगावें। शूद्र भी अपनी परिचरयां इसी प्रकार 
धघस समभ कर करें । 

इस व्यवस्था में जिसके पास जो मिल्कियत ' होगी वह 
उसकी निजी न होगी । वह केवल उसका सारी प्रजा के हित के 
लिए संरक्तुक-रखबाला मात्र होगा, स्वामी .नहीं। राजा के लिए 
भी यही नियम लागू होगा । 99. ६ 

विचारों के अनुसार महात्सा जी सम्पत्त-हीन शूद्र को 
सवोपरि, हजारों में वन्दना करने योग्य मानते है। ह 

: यह वर्णु-धर्स केवल साम्यवाद नहीं, समता का है। वह 
जगत्‌ में फैली हुई विषमता की जगह समता का साम्राज्य स्था- 
पित. रखता है। सब धन्धों की प्रतिष्ठा और कीमत में एक ससान 
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मानता है। उसमें राजा और राजा के वजीर से लेकर भज्जी तक: 
समान कमाते हैं। 
गांधी जी यह मानते हैं कि इस प्रकार के वर्ण-धर्म का आज 
लोप हो गया है। आज तो वर्ण का संकट ही है। इसी कारण 
हम कालवश होकर दासता को प्राप्त हुये हैं । 
 ऊँच नीच का भाव, वर्ण-धर्म का वक्र-विकराल रूप है। 
गान्धी जी यह मानते हैं कि उ्यवहारों में मययांदा हो। खाद्या-- 
खाद्य--विवेक हो, बेटा-बेटी के लेन-देन में भी नियम को स्थान 
रहे परन्तु यह नहीं मानते कि रोटी-वेटी के ऊपर वर्ण-धर्म अवब- 

लम्बित है । वे वर्ण और आज की जातियों के बीच जमीन व 
आसमान का फके मानते हैं। उनकी राय में जातियां और उप- 

: जातियां लुप्त हुई बर्ण-ब्यवस्था के खण्डहर मात्र हैं। आकस्मिक 
कारणों ते ओर रूढ़ि से उत्पन्न प्रथा मात्र से वर्ण व्यवस्था नहीं, जाति 
बन्धन है, इस जाति बन्धन से हिन्दू-जाति का नुक़सान है । इस 
कारण इसका नाशकरना चाहिये। गान्धीजी की राय में ३ण, चार 
के वजाय कम, ज्यादा हो सकते हैं. ओर होने भी चाहिए । 

.. गान्धी-बाद के अनुसार आश्नम-व्यवस्था की उत्पत्ति भी 
प्रकृति नियमों क्रो व्यवस्थित रूप से व्यवहार में लाने के प्रयत्न में 
से हुई है। उसके अनुसार सब वर्ण के लोगों को सब्र आश्रमों 
में अवेश करने का अधिकार है। प्रत्येक पुरुष को पश्चीस वर्ष तक् 
ओर प्रत्येक खी को अठारद वे तक पचिन्नता - पूर्वक ऋग्मचर्या- 
श्रम में रहना चाहिए। यृूहस्थाश्षम पर धर्म मार्ग के अनुसार राष्ट्र 
की सम्पत्ति बढ़ाने का विश्येप भार है। यह भी भोग-विलास ऊे 
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लिए नहीं है। इसमें भो सादगी और संयम से रहना आवश्यक 
है ? व्यभिचारी या स्वेच्छाचारी जीवन के अन्त में बानप्रस्थ . 
'या सन्‍्यास असम्भव है। जिसने इन्द्रियों को रोक लिया है वह्‌ 
“शाग-ह प पर पूरी विजय न पा सका हो तो भी वानप्रस्थ है और 
जिसने राम-द्व प को पूर्णतया जीत लिया है; और मन-बचन-कर्म 
से सत्य-अहिंसांदि कर्मों का पालेन करता है वह सनन्‍्यासी है। 
'ऐसा सन्‍्यासी भिक्ता पर निर्वाह करके निष्कास भाव से सेवा- . 
कार्य कर सकता है। आश्रमों का बाहरी चेश-भूषा से कोई 
सम्बन्ध नहीं है । 

गान्धी जी की राय में हिंदू-जाति में सत्री-जाति के प्रति जो 
पतुच्छ भाव देखा जाता है वह एक दोप है, धर्म का अद्जः नहीं | 
ज्ली-पुरुषों में प्रकृति भेद और तदुनुसार नित्य जीवन में उनके 
कत्तेव्य भिन्न होते हुए भी दोनों में न कोई ऊँचा है न नीचा। 
दोनों समाज के एक से महत्वपूर्ण और ग्रतिप्ता-पात्र अज्ञ हैं। 

गान्धी जी के मतानुसार जो माता-पिता पालन-पोषण और 
शिक्षण के विषय में लड़के और लड़की में भेद-भाव करते हैं 
ओर लड़की के प्रति अपने कर्त्तय कम समभते हैं वे पाप करते 
हैं। वयः प्राप्त पुरुष को जितनी स्वतन्त्रता का अधिकार है वयः 
आप्त-खी को भी है। उन्हें भी उतनी ही स्वतन्त्रता मिलनी 
चाहिए। गान्धों जी श्री को अबला नहीं, सबला मानते हैं। 
जसमें अपार शक्ति छिपी पाते हैं जो उनकी तीज श्रद्धा-भावना 
के बेग और त्याग-शक्ति सबूत है । सावेजनिक, कार्यों में खी को 
पुरुष के बराबर -.ही योग देना चाहिए। मद्य-पान निषेध पति- 
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बत्सियों का.उद्धार, आदि कार्यों को ख्री ही अधिक सफलता के 
साथ कर सकती है | ख्रियों को ज़ीवन-पर्यन्‍्त ब्रह्मचर्य पालने का 
अधिकार है । उनके लिए विवाह अनिव्रार्य नहीं। न वे अपनी 
इच्छा के विरुद्ध पति की काम-वासना को दृप्त करने के लिए 
वाध्य हैं । ह 
' आस्पृश्यता के सस्वन्ध सें गान्थी के विचार यथोचित उप्र 
हैं। वे उसे हिन्दू धर्म का अड्ड नहीं उसमें घुसा हुआ एक महान 
दोव, अन्ध विश्वास ओर पाप कारार देते हैं और उसे दूर करना 
प्रत्येक हिन्दू का परम धर्म बताते हैं | अस्प्रश्य तथा दूसरी दलित 
या पिछड़ी हुई जातियों में सेवा के लिए अपना जीवन व्यतीत 
करना, इस कार्य में उदारता पूर्वक सहायता करना इस युग के 
श्रति अत्येक संस्कारवान हिन्दू का पत्रिन्र कम घोषित करते हैं । 
गान्धीजी खाद्य-पदार्थों की सर्यादा को आवश्यक मानते हुए 
भी उसमें छूत छात रखना बुरा बताते है सहमोजों सें थे कोई 
दोप नहीं मानते, चोौका-भेद आर पंक्ति-मेद को वे धर्म का लक्षण 
नहीं मानते, उनका कहना है कि ऐसे भेद-भाव से हिन्दू धर्म को 
हानि पहुँची है । विवाह समन्तानेच्छा को :पूर्ण करने की शुद्धि विधि 
का नाम हैं । विवाहेच्छु युवक, युच्ती अपने लिय वधू या वर 
खुद पसन्द करें इसे बेआआमतोर पर इष्ठ नहीं सानते। बिया- 
शैेच्छकों को अपनी विवाह सम्बन्धी शर्त फपने बुज़गोंत्र 
बुजुर्गों जेसे मित्रों से कहना चाहिये ओर इन दज्ञर्गां को मुझ 
युवती के स्वभाव, गुण, दोप तथा विचारों पर ध्यान दे झर उनके 
लिये योग्य साथी तलाह्य करना चाहिये ॥ द्रानां थो गएा- 


हे 
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दूसरे के गुण. दोपों से या जीवन में घटी बताने योग्य बातों से 
अवगत कर देना चाहिये। युवक, युवती को मर्यादा पूर्वक 
परस्पर पिलकर परिचय प्राप्त "करने या बाव-चीत 
करने की सुविधा दी जा सकती है। विवाह के पूर्व स्पशे की 
उचित मर्यादा में रह कर ग्रह्मचर्य-पालन का आग्रह रखते हुये 
दोनों एक-दूसरे से पत्र-व्यण्हार करें या मिलें-जुलें, एक-दूसरे 
का उत्कश करने वाली बातें करने के लिये तों इसमें दोप नहीं । 
विवाह के बाद भी मर्यादा ओर विवेक से काम लेना चाहिये + 
:विवाहोपरान्त भी एक-दूसरे की रजामन्दी या प्रजोत्पादन की 
इच्छा, स्थिति, अथवा शक्ति के बिना संयोग पाप है। गान्धोजी 
संतति-निम्रह की आवश्यकता मानते हैं परन्तु उसका घमयुक्त 
मार्ग त्रह्मचय को ही बताते हैं। संतति-नियमन के कृत्रिम उपायों 
को वे धर्म और नीति के विरुद्ध तथा परिणाम में विनाशकारी 
मानते हैं। पति-पत्नी में से जो कोई चाहे दूसरे के सहयोग से . 
परन्तु उसकी सम्मति न॑ होने पर ब्रह्मचेय रख सकता है। गांधी 
जी की राय सें विधवा से जवदंस्ती बैधव्य पालन नहीं कराना 
चाहिये | विधुर को पुनर्विवाह करने का जितना अधिकार है 
उतना ही विधवा को भी है। पन्‍्द्रह-सोलह बषे से पहले किये गये 
कन्या के विवाह-में उसे जो बैधव्य प्राप्त हो वह चैधव्य नहीं है । 
ऐसी विधवा को कु आरी कन्या समझ कर सा-बाप को उसके 
विवाह की उत्तनी ही चिन्ता करनी चाहिये जितनी की कु आरी 
की । विधुर युवक का धर्म है. कि वह: विधवा से शादी करे 
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हिन्दू-युचक वाल-विधवा से शादी करने का आग्रह करें यह 
बांछनीय है । 
गान्धी जी 'साधारणत: अपने ही बण में विवाह करने की 
मर्यादा को साधारणतः इष्ट समभते हैं. परन्तु 'आज-फल जब 
कि वर्शा-व्यवस्था छिन्न-मिन्न हो गई है. तब स्वधर्मियों में 
गुण, कर्म के अनुसार विवाह करने में कोई अनोचित्य नहीं । ऐसा 
-बरणेशंकर विवाह निर्दोप है ओर परधर्मी या परदेशी के साथ विवाह 
करने में भो धर्म का प्रतिबन्ध नहीं । परन्तु विष्नों की, सम्भावना 
से ऐसे विवाह पारमार्थिक हेतु से अपवाद रूप ही होने चाहिये। 
खण्ड-पत्य!ग्रह 
गांधीजी का विश्वास है. कि व्यक्ति को प्रगति अपने समाज 
को साधारण धमें-प्रगति से बहुत अधिक नहीं हो सकती | इस- 
लिये समाज सें प्रचलित अथर्म का विरोध करना व्यक्ति का 
कर्तव्य हो जाता है ओर किसी व्यक्ति को जिस अंश तक अ्रधर्म 
के विप का स्पष्ट रूप से अनुभव हुआ होगा उसी अंश तक 
उसका विरोध करना वह अपना कतंब्य सममझेगा और उसमें 
अपना सारा बल लगावेगा । 
गांधी जी यह मानते हैं कि सत्याभ्ह-तत्व का आाखझ अभी 
परिपक्च नहीं हुआ हैँ । इसका प्रयोग अभी वाल्यावस्था में है । 
इसका प्रयोग करने बाला, इसके सामख्य की खोल करने बाला 
ओर उसे आजमाने वाला पृर्ण शाखी अभी तक दृष्टिगोचर नहीं 
हुआ। इसलिये इसमें सब प्रकार के अथर्मों, अन्यायों कलदों क्रादि के 
निवारण के तेबार नुससखे मिलने सम्भव नहीं। हा, सस्याप्रईा 


( +*२० ) 
ये श्रद्धा रक््खे क्रि सत्य ओर अहिंसा में ये शक्तियाँ अवश्य है । 
उनकी खोज में यन्‍तशील रहे और तात्कालिक असमथत्तांसे 


निराश व निष्किय न हो । 


ऐसे अवसर भी आ सकते है जब सत्याग्रही को हिंसा में 
कुछ न कुछ भाग भी लेना पड़े जैसे अपराधी को सजा कराने में 
या युद्ध-काल में अपने राज्य की सहायता करने सें, परन्तु ऐसे 
अवसरों पर भी वह अपनी सहायता की रीति-सीति में अपनी 
: सारी सत्म-निष्ठा और अहिंसाबृत्ति का परिचय देता दे और 
अहिंसात्मक-मार्ग खोजने का प्रयत्न करता है । 
सत्याग्रह का बुनियादी सिद्धान्त यह है कि सनुष्य-सात्र के 
हृदय में सत्य की सर्वोपरिता का गुप्त निश्चय, उसके प्रति आदर 
और भय रहता है जिसे 'अन्त:करण की आवाज़” कह सकते हैं। 
विरोधी के हृदय की इसी अन्तःकरण की आवाज़ को जाग्रत 
करना प्रत्येक सत्याग्रही का साध्य है। 
जो सत्याग्रही इस श्रद्धा से कि अधर्स को मिटाने का धर्से- 
युक्त उपाय अवश्य होना चाहिए, उत्कटता के साथ विचार 
करेगा उसे विरोध करने की उचित पद्धति अवश्य माजूम होती 
जायगी। सत्याग्रह में सत्याग्रही को ही कष्ट उठाना पड़ता है 
इसलिए सत्याग्रह फे फत्तस्वरूप. विरोधी के साथ कहुवां नहीं 
बढ़ती वल्कि घटती हैं और सत्याग्रह -के अन्त सें दोनों पक्ष मित्र 
बन जाते हैं। सट्ट-चल सत्याग्रह-शा््र - की शक्ति को बढ़ा सकता 
'है परंस्तु वह उसका अवलम्वन है। सच्चा सत्याग्रही वही है 
' जो अकेला रहने पर भी अपने निश्चय पर. हटा रहे । सत्योंग्रही 


बा, 

भूठी प्रतिष्ठा के कारण अपनी भूल [स्वीकार करने में कभीः 
नहिचकेगा । ; 

निजी अन्याय के लिए मट से सत्याग्रह नहीं कर बेंठना 
चाहिये। हाँ, यदि ऐसे अन्याय की जड़ में कोई सामाजिक अहित 
भी हो तब साधारणतः सत्याग्रह के द्वारा उसका विरोध 
करना चाहिए | 

बैयक्तिक अन्यायों के हरेक भंगड़ें में सत्याप्रही का पड़ना 
सम्भवनीय नहीं है। ऐसो अचस्था में उसी अपने सामथ्ये, 
मयोदा, अन्याय का प्रकार, उसका तात्कालिक महत्व, न्याय 
प्राप्त करने के सर्वमान्य और विधिविहित साधनादि का विचार 
करना होगा । स्प्ठ आवश्यकता प्रतीत होने पर प्राण देकर भी 

अन्याय रोकने का प्रयत्न होना चाहिए । 

कांनून की ओट में, न्याय झीर धर्म का ढोंग रचकर जो 
अन्याय होते हैं उनके विरुद्ध साधारणत:ः सत्याग्रह का प्रयोग 
बांछनीय नहीं जवतक कि ऐसा पाखण्ड चारों ओर न फेल 
जाय | परन्तु जो अन्याय या अधर्स . बिल्कुल बेहयाई से, इस 
बात से कि तुम से जो छुछ हो सके करलों, होता द्वो, अथवा 
उसीको न्याय, धर्म या कानून का नाम दिया जाता हो, तो सत्या- 
ग्रह कत्तेव्य-रूप हो जाता है. क्‍योंकि ऐसे अधर्म आर अन्याय 
को सहन छर लेने वाले की सत्यता हानि होती दँ। 

सत्याग्रह में सममाने-बुकाने से लेकर उपयास, असदयोग, 
सबिनय भद्ग, अन्यायी कुटुम्म राज्य, समाज झआादि का स्थाग, 
अपने न्याय अधिकार का शानित के साथ पफ्रमल, ओर इन 


छत 


( ) 


संवको करते हुए जो कुछ संकट आ जावें: उन्‍हें प्रसन्नता के साथ 
सहन करना आदि अनेक प्रकार हो सकते हैं। अभी सत्याग्रह 
की सभी शक्तियों का पता नहीं लगा है। जो तपश्वी मनसा- 
वाचा-करमणा सत्य और अहिंसा का. पालत करता हुआ इसकी 
शक्तियों का पता लगाता रहेगा डसे इसके नये-तये प्रकार सूमते 
जावेंगे | 

विरोधी को सममा-बुकाकर सत्योपचार से काम लेने का 
अयत्न करना सत्याग्रह की पहली सीढ़ी है। यह असफल हो'- 
जाय तव भी विरोधी को अन्तिम मौका. दिये विना-आगे नहीं 
बढ़ जाना चाहिये। आगे कदम बढ़ा चुकने पर भी समभोते के 
लिए तैयार रहना चाहिए। मित्रता और सुलह की इच्छा को 
नहीं छोड़ना चाहिए | हि 

आस तोर पर उपवास रूपी सत्याग्रह कुट्म्बी, निजी मित्र, 
गुरु, शिष्य, गुरुभाई आदि निजी परिचित लोगों के श्रति ही 
'किया जा'सकता है वह भी निजी .अन्याय से कारण नहीं । तंत्र 
'के ग्रतिं उपवास अन्तिस श्र है। के 

- जहाँ पहले दोनों पक्षों में सहयोग होता चला आया हो 

हाँ असहयोग रूपी सत्याग्रह उपयोग में लाया जा सकता है। 
'ज्ञेकिन जहाँ ऐसी स्थिति हो. कि हमारी सद॒द के बिना दूसरे पक्ष 
का व्यवहार चलें ही नहीं, वहाँ असहयोग बहुत उम्र सत्याग्रह 
कहना चाहिए । जब यह प्रत्तीत हो कि विंपत्षी हमांरे सहयोग का 
बिल्कुल दुरुपयोग कर रहा है और उसके द्वारा निर्दोषों को-पीड़ा 
'पहुँच रही है वहाँ ऐसा असहयोग उचित और आवश्यक है । : 


ही 
ल्‍्द 


( २३ ) 

'सविनय-भज्ञ' दो तरह काहो सकता हैं (:कंसी खास: 
अन्याय-युक्त. हुक्म या कानून का अथवा उसी हुक्म या कानून 
को रद कराने के लिये और असहसयोग के ही विशेष अंग के रूप 
में बिता अन्याय, अधर्म किये निर्दोष या तटस्थ लोगों को अलु- 
चित असुविधा किये बगैर: तोड़े जा सकने वाले तमाम कानूनों 
का । परन्तु चोरी न करने ओर अधरम रोकने वाले कानूनों का 
नहीं । सविनय-भज्ग में सरकारी प्रतिवन्धों या हुक्‍्मों का उलंघन 
ओर करबन्दी भी शामिल है। 

' सत्याग्रही अपने सविनय-भद्ग की पूरी-पूरी सजा भोगने को 
तैयार रहता है। वह्‌ त्रिमा आनाकानी के गिरफ्तार हो जाता है 
ओर नः अदालत की कार्यवाही में भाग लेता है, न अपनी सफाई 
पेश करता है। यदि उस पर सत्याग्रह-सिद्धान्त के विरुद्ध कूठा 
इल्जाम लगाया गया हो तो दूसरी बात है । सत्याग्रही को 
जुर्माना न देना चाहिए। उसके फलस्वरूप माल-असवाब को जब्त 
हो जाने दें। जेल में ऊंचा क्लास पाने के लिए भी उसे यत्त 
नहीं करना चाहिए । जो क्लास उसे दे दिया जाय उसकी सुविधा 
चेह पा सकता है। ह 

' जेल में सभ्यत। ओर विनय को कभी न छोड़े । जहाँ महत्व 
के सिद्धान्त का या स्वाभिमान का प्रश्त हो वहीं नियम के 
खिलाफ जाने की अब्बत्ति रक्खे। -तिकड़म न करे। जेल में जो 
काम दिया जाय उसे करने का प्रयत्न करे। गाली, मार-पीद 
आदि सहन न करे। न गन्दा, कच्चा, सड़ा, जोवजन्तु मिला 
भोजन खाबे। स्वराज्य की लड़ाई के मैदान में जेल-तन्त्र के 


( रे४ ) 


सुधार को लड़ाई का स्वतन्त्र विषय बनाना वॉछनीय नहीं है । 
हाँ, असभ्यता, अमानुपिक व्यवहार, अथवा नियम के विरुद्ध 
लड़ाई लड़ी जा सकती है। | 
सत्याग्रह में शरीर-बचल का उपयोग निपिद्ध है। प्रेम-अहिंसा 
का बल, आत्म-चल ही उसमें निहित है यहाँ तक कि लड़ाई के 
- सिलसिले में प्रतिपक्षी, अंग्रेज या राज्याधिकारी पर कोई हमला 
करे तो सत्याग्रही अपनी जान को जोखिम में डालकर भी उसकी 
रक्षा करेगा। कण छ् 
अपनी टुकड़ी के नायक के तमास आदेशों का पालन सत्या- 
प्रही खुशी से करेगा फिर चाहे वे आदेश पसन्द हों या न हों। 
आदेश अपमानजनक हो, छ्वेष या मूखतापूर्ण मालूम होता हो तो 
भी पहले उसका पालन करके फिर जो अपरी अफ़सर हो उससे 
शिकायत करना चाहिए। .दल में शामिल होने से पहिले शामिल 
होने की शर्तों पर विचार करने का अधिकार सत्याग्रही को है। 
एक बार शामिल होने के बाद फिर उसके कड॒ये मीठे नियम 
ओर उनका पालन उसके लिए धर्म-रूप हो जाता है। दल के 
समस्त-व्यचहार में यदि अनीति मालूम हो तो संत्याग्रही उससे 
अलग हो सकता है परन्तु उसमें रहकर नियम-भद्ढ- करने का 
अधिकार उसे नहीं है । - का 
सत्याग्रही की ईश्वर में सजीव-अ्रद्धा होनी चाहिए | सत्य और 
अहिंसा को अपना धर्म मानाना: चाहिए । उसे चरित्रवान होना 
चाहिए और अपने लक्ष्य: के लिए जानों-माल कुरवान करने को 
तैयार रहना चाहिए । भारंतीय सत्याग्रहियों को आदतन खादी- 


( ४ ) 
घारी और कातनेवाला होना चांहिए । सत्यात्रही के लिए. 
निव्यंसनी, अनुशासनशील और साधारणत: जेल के नियमों का 
मानने वाला होना चाहिए । 
गांधी जी का राज्य-सम्बन्धी आदर्श राम-राज्य यानी धर्म, 
न्याय और प्रेम का राज्य है। उसमें आश्थिक विषमता ओर 
लोगों के भूखों मरने की गुर्ज|इश न होगी | पशु-ब्ल तो उसका 
आधार हो ही नहीं सकता ! बहुमत अल्पमत को दबाता न 
होगा। बहुसंख्यक जाति का फ़र्ज़ होगा कि वह अल्पसंख्यक 
जातियों के हितों की रक्षा करे | 
राम राज्य करोड़ों का और करोड़ों के सुख लिए होगा। 
उसके विधान में मुख्य अधिकारों राजा हो या अध्यक्ष या और 
कुछ, प्रजा कां सच्चा सेवक होने के कारण ही उस पद्‌ पर होगा। 
राजा इत्यादि कहलाते हुए भी सदा फ़कीर की तरह रहेगा तथा] 
प्रजा के कल्याण के लिए सदेव प्रयत्न करता रहेगा । 
: . राम-राज्य मैं राजा का नियन्त्रण कमसे कम होगा । बहुत 
सी बातें उसमें प्रजा स्वयं कर लिया करेगी | 
राम-राज्य में खेती का धनन्‍्धा तरक्की पर होगा और दूसरे 
तमाम धन्धे उसके .सहारे कायम रहेंगे। अन्न और वख्र'के 
विषय सें लोग स्वाधीन होंगे । गाय-बेल की हालत भी अच्छी 
होगी जिससे ओदश गो-रक्षा की व्यवस्था हो सकेगी। 
. रांम-राज्य में सब धर्म, सब वर्ण ओर सब वर्ग समान भाव 
से मिलंजुलकर रहेंगे और धार्मिक कगड़े या क्ुद्र-स्पर्धा अथवां 
: विरोधी स्वार्थ जैसी कोई वस्तु न होगी । राम-राज्य में ख्रियों का 


( +६ ) 
द्रजा पुरुषों के बरावर होगा । सम्पत्ति या आलस्य के कारण, 
कोई निरुयमी न रहेगा । व कोई मेहनत करते हुए भी भूखों- 
सरेगा | सबको काम मिलेगा | उसमें न आन्तरिक कलह होगा 
न विदेशों के साथ लड़ाई । दूसरे राष्ट्रों के साथ मित्र-भाव होगा। 
:इसलिए सैनिक-ख्चे कप्त से कमर होथा । राम-राज्य में साज्ञरता' 
ही नहीं मुक्तिकरी शिक्षा सबको प्राप्त होगी । ह 
राम-राज्य का ही दूसरा नाम-अहिसक-स्वराज्य या , 
जनता का स्व॒राज्य है। जनता का यह स्वराज्य अत्येक् व्यक्ति 
जब नागरिक को हैसियत से अपने धर्म का पालन करता है तभी 
- निर्माण होता है। 
गांधी जी विधान-सम्बन्धी सुधारों को उत्तना महत्वु नहीं 
देते जितना कि तन्त्र-खुधार को । जनता की दृष्टि से वे शासन- 
सम्बन्धी सुधारों को बाह्य ओर ऊपरी मानते हैं और इंस वात 
'को बुनियादी कि प्रजा के प्रति सत्ताधीशों की मनोबृत्ति में सुधार 
:हो। उनका कहना है कि शासन-विधान का वाह्म-स्थरूप चाहे 
'कैसा ही हो, यदि अधिकारी धर्म-बुद्धि और प्रजा-सेवक हों ओर 
अजा पुरुषार्थी तो सरकार की .तरफ से . अन्याय, जुल्म आदि 
अधिक समय तक नहीं: रह सकते। 
राष्ट्रीय एकता को अनिवार्य समभते हुये भी गांधी जी चाहते 
हैं कि वह एकता प्रत्येक : जाति. की -अपनी-अपनी विशेषता को 
कायम रखते हुये सिद्ध को जाय । बड़ी जातियों को चाहिए कि . 
वे छोटो जातियों को इस -बांत का विश्वास दिला दें- कि बड़ी 
जातियों का रुंख इस प्रकार का होगा कि छोटी जातियों को 


( रे ). 

थर्से; भांपा, साहित्य, जाति-नियम, रस्म-रित्राज, शिक्षा, अर्थ-' 
प्राप्िं के अवसर आदि विषयों में हानि न सहनी पड़े ? वशर्तते 
कि ये बातें सावेजनिक हित के विरुद्ध न हों। जातियों को 
आपसी भंगड़ों में सरकार या कानून की सहायता न लेनी 
चाहिए । सरकारी नियुक्तियों में जात-पाँत-घर्म इत्यादि किसी 
बात का विचार न करके काम की योग्यता का ही लिहाज होना 
चाहिए । ये सिद्धान्त वर्णो के लिए भी लागू होते हैं । 

* गांधी जी की सम्मति है कि यह निश्चय करने का अधिकार. कि 
जिटिशराज्य के साथ भारत का सम्बन्ध किस अकार का रहे 
भांरतीय जनता को है । जबतक यह अधिकार नदहों तवतक 
यह नहीं कह सकते कि स्व॒राज्य” प्रिल जाय। हाँ, ऐसे अधिकार 
के साथ भारतवर्ष ब्रिटिश-साम्राज्य के साथ सम्बन्ध रक्खे तो 
उसमें कोई हानि नहीं हैं। भांरत के ,लिए यह आवश्यक है कि 
चह अपनी शक्ति और अपनी संस्कृति को पहचान कर डसके 
प्रति वफ़ादार रहे । 

ब्रिटिश-सांम्राज्य सचमुच ही एक आसुरी-तन्त्र है। उसका 
नाश ही होने देना उचित है। परन्ठु व्रिटिश-साम्राज्य और 
त्रिटिश-जाति एक ही वस्तु नहीं हैं । भारत स्थित अंग्रेज स्वराज्य 
में दूसरी छोटी जातियों की तरह रह सकते हैं | परदेशी होने पर 
सी वे भारत में अनुकूल शर्तों पर स्वराज्य में नौकरी कर 


देशी राज्यों की प्रजा दुहरा गुलामी है। इसलिए उसके 
उद्धार का उ्पाय यही है कि ब्रिटिश-भारंत पहले स्वराज्य प्राप्त 


( ८ ) 
करले | ब्रिटिश-भारत की प्र॒ुज़ा जबतक स्वयं स्वतन्त्र न होगी 
तवबतक उसमें इतना सामथ्य नहीं कि वह देशी राज्यों की प्रजा के 
संकट को दूर कर सके। ब्रिटिश भारत की प्रजा के अपने पुरुषार्थ 
से स्व॒तन्त्र होते ही बहुत से देशी राजाओं की आँखें खुल जायेगी 
कि वे खुद ही अपने राज्यों में समुचित सुधार कर देंगे। जो उस 
समय भी जड़ता का परिचय देंगे वे रहने नहीं पावेंगे । गांधीजी 
सत्याग्रह को अमोघ अख मानते हैं| उनका कहना है किजों 


प्रजा, जो राष्ट्र अपने मत के पीछे सर-मिटने को तैयार है उसके 


सामने बड़े-बड़े मुकट-धारियों की भी मुके विना गति नहीं है। 

गांधीजी स्वराज्य में कुछ काल तक देश की रक्षा के लिए 
थोड़े से सैनिक और सैनिक-साधनों की आवश्यकता अद्चुभव 
करते हैं। इस काल तक उचित मर्यादा और वन्धन के अन्दर 
हर योग्य आदमी को हथियार रखने की छुट्टी रहेगी । ._ 

स्वराज्य सें ऐसे स्वयं-सेवकों के- अनेक मण्डल होंगे जिनके 
जीवन का मुख्य कार्य प्रजा की सेवा करता और उनके लिए 
अपना वलिदान कर देना। ये मण्डल केवल - लड़ाई लड़ने वाले 
ही नहोंगे वल्कि ऐसे होंगे जो प्रजा को शिक्षा देंगे, उसमें 
व्यवस्था, व्यवद्दार और-सुख-सुविधा को- कायम रखेंगे । देश की 
आपत्ति के समय पहला वार. वे हो सहन करेंगे। - 

गांधीजी को अकेशास्त्र' -  _ 

गांधीजी की राय है कि पश्चिम .के अथे-शालत््र की बुनियाद 
गलत दृष्टि-विन्दुओं पर डाली गई है, जिससे वह अनर्थ-शाखतर हो 
गया है। उसने-(. १ ) भोग-बविलास की विविधता और विशेषता 


| 


६.३६.) 
की संस्कृति का आण माना है। (२) उसके०सिद्धीन्तों-2की 
िसाण यूरुप के छोटे, ठण्डे ओर खेती के लिए कम ( उपजाऊ ) 
अनुकूल देशों सें घनी वस्ती वाले परन्तु -मुट्ठी भर लोगों को 
अथवा बहुत थोड़ी आबादी वाले उपजाऊ बड़े खण्डों की परि- 
स्थिति के अनुभव-से व्रना हुआ- है | ( ३० बैयक्तिक, वर्गीय या 
. राष्ट्रीय उनका आधार, संकुचित हित है और उसमें ( ४ ) कीमती 
धातुओं को हद से अधिक प्राधान्य दिया गया है। ( ४ ) वह 
आथ ओर नीति-धर्म का कोई सम्बन्ध नहीं मानता | अतः चह 
जीवन के अर्थ से अधिक सहत्वपू् विषयों को भी अर्थ से गोण 
सानता- है । इस कारणों से पच्छिमी अर्थ-शाख्र, यंत्रों का, शहरों 
का तथा खेती के मुकाविले उद्योगों का अन्ध-पूजक वन गया है । 
. .उसने समाज के भिन्न-मिन्न वर्गो' ओर देशों में समन्वय की 
- जगह संघर्ष उत्पन्न- किया है. । वह इस अर्थ-शास््र को दृष्टि से 
पिछड़े हुए देशों की आर्थिक लूह करता है, उन्तको व्यसनों में 
फंसा कर तथा उनका नेतिक अवः्पतन करके अपनी समृद्धि 
खोजता हैं. | इस अथे-शाख्र को मानने वाले राष्ट्रों का जीवन पशु- 
धल पर ही टिका हुआ है। गांधीजी इस अर्थ-शात्त्र के सिद्धान्तों 
को धापिक या भूत प्रेतादि के नाम से प्रचलिव बहमों से अधिक 
सहत्व नहीं देते । हा | 
भारत की परिस्थितियाँ बिलकुल भिन्न हैं। वह एक विशाल 
देश है। उसकी आव-हवा विविश प्रकार को हैं। उसको जमी 
तरह-तरह की है. ओर कुछ जमीन कम उपजाऊ हो गई है । उ 
की आबादी जो कुल मनुष्य जाति का पॉँचवोँ हिस्सा है, ला 


हि. 


(६ ३० ) 
छोटे-छोटे गाँवों में बंटी हुई है। उसमें अनेक प्रकार को धर्म, 
संस्क्रति, स्वभाव और रस्म-रिवाजों की विविधता है । 

“गधीजी की सम्मति है कि भारतीय अर्थ-शांसत्र के मुद्दों का 
विचार ( १) गांवों को दृष्टि में रखकर करना चाहिये । ( २) 
उसमें खेती और उद्योग का पारस्परिक सम्बन्ध इतना निकट का 
होना चाहिये कि दोनों साधारणत: एक ही भोंपड़ी में रह सकें। 
(३ ) भारतीय अर्थ-शासत्र का विचार इस तरह करना चाहिये 
जिससे विविध धर्मो', संस्कारों और स्वभाव रखने वाले लोगों 
में अनुचित हित-विरोध और कलह न॒पैदों हो । ( ४ ) भारतीय 
अर्थ-शास्द्र कद्म-कदम पर नीति-धर्म को हमारे सामने रखकर 
सर्वोत्तम सिद्ध करने का प्रयत्न करेगा। ; ह 

वर्तेमांन आर्थिक योजनाओं के फलस्वरूप गांवों का कच्चा 
माल शहरों में होकर विदेशों को चला जाता है और वहाँ से 
बना पक्का, साल गाँवों में कई गुना मुनाफे से बेचा जाता है। 
परिणाम-गाँवों की सम्पत्ति का और उनके उद्योग-धन्धों का 
व्रिनाश तथा गाँवों में अनावश्यक, फैशनेबिल खर्चीली चीजों का 
तथा आरोग्य और स्वच्छता की दृष्टि से हानिकर चीजों का 
'अचार। मसलनदतौच- की जगह दन्त-मझन, डुथ-ब्रु श, पेस्ट, 
गुड़ और देहाती खाँड़ की जगह शकर, सन-मू ज॑ की रस्सियों 
की जगह तार, गाँवों की बनी बाँस-घास के 'सूपों,  टोकनियों के 
बज़ाय, लोढे की चादर के बने सूप, डब्बे-आदि, देहात के कागज 
को जगह मशीन के कांगज, -घरेलू ताजे काढ़े आंदि के-बदले 
तैयार दंबाइयों:की बोतलें इत्यादि । गांधीजी इस- प्रवाह को बदल 


है ३: 2) 

कर ग्राम्य-अर्थ-शास्त्र द्वारा यह चाहतेहैं कि देहात की सम्पत्ति 
देहात में ही रहे और देहाती स्वावलम्बी बनें और शहरातियों की 
आवश्यकत्ता का बहुत-सा माल देहात में बनने लगे ! 

गांधीजी की राय में जन-साधारण का बड़ा भाग न तो धन 
को ठोकर ही मारता है ओर न उसकी अपार तृष्णा ही रखता 
है। लोग साधारणतः इतना जरूर चाहते हैं कि वर्ष के अन्त में: 
बीमारी, मोतों, शादी-व्याह, बुढ़ापे, तीज-त्यौहार, दान-धर्मादि: 
के लिए दो पैसे उनके पास अवश्य बच रहें । " 

.  गांधोजी की सम्मति में समाज को व्यवस्था और रचना: 

ऐसी होनी चाहिए जिसमें प्रजा को आवश्यक सुख-सुविधा और 
धनेच्छा को धक्का पहुँचाये बिना उन्हें पुरुषार्थ करने का उचित 
अवसर मिले और मिले उनकी महत्वाकरांज्ा को पोषण, परन्तु 
इस तरह कि उससे अन्त में समाज का लाभ ही हो थे उद्योग- 
धन्धों तथा समाज-पेवा के कार्यो के लिए आवश्यक साहस और 
जोखिम को देखते हुए, उनके अयोगों के लिए राज्य-संस्थाओं की 
अपेक्षा वैयक्तिक या खानगी संस्क्ृतियों के प्रयत्नों को अधिक 
अनुकूल 'ओर सुविधाजनक मानते हैं। इततलिए समाज-रचना 
भी इसके अनुकूल चाहते हैं । ः 

वे व्यापार की और वैयक्तिक व्यापार की आवश्यकता को - 
स्वीकार करते हैं। परन्तु उससे होने वाले मुनाफे - को मजूरों के 
हित में या दूसरे उपयोगी उद्योगों के विकास में या सार्वजनिक: 
हित के बड़े कार्यों में.लगाने पर जोर देते हैं. और चाहते हैं कलि 
ऐसे धन का मालिक अपने को उसका *द्रस्टी-रक्षक-मात्र सममे। 


( शेर ) 


व्यापार-बन्धे में कूठ बोलना गांधीजी अधर्समय समभते 
हैं। बोहरों और व्यापारियों की सांति-भांति की वेइमानियों को वे 
ज्वलन्त-पाप और हिंसा का नाम देते हैं ओर गृह तथा कोडु- 
म्बिक कार्यों के लिए दिये गये. उधार रुपये पर ब्याज लेना गैर- 
कानूनी सममते हैं । | 
गांधीजी की राय में उद्योग का ध्येय यह नहीं है कि व्यापार 
चढ़ाने के लिए नई-नई जरूरतें खड़ी की जाये, चल्कि यह है कि मौजूदा 
हाजतों और जरूरतों के लिए अच्छे से अच्छा प्रत्नन्ध क्रिया 
जाय + नव्यापार का भी प्रयोजन इतना ही है। गांधीजी यह 
सानते हैं कि फिर भी यह सम्भव है कि कितनो ही नई आवश्य- 
कतायें पैदा होती रहें। लेकिन उनका ख्याल है. कि यदि उपयु क्त 
ध्येय पर से ध्यानन हटाया जाय तो वाणिज्य पिछड्डी हुई 
जातियों कीं हाजतें बढ़ाने के लाज्च में न पढ़ेगा और उन्हें चूमने 
की नीति मंजूर न करेगा और ऐसा होने से मजदूर और मालिक 
भो अन्‍्योन्याश्रित होकर रहेंगे'। इस ध्येय के अभाव में पू जीपति 
च्यक्ति के बदले जड़तन्त्र मालिक बन बेंठेगा | एक राष्ट्र मालिक 
आर दूसरा मजदूर बनेगा और इन बातों से . मनुष्य का सुख 
नहीं बढ़ेगा । कक. आह 
मजदूरों के सम्बन्ध में भ्ो गांधीजी के विचार मौलिक हैं 
उंन्का कहना हैं कि यह बात निश्चित नहीं है कि यन्द्रों के सुधार 
छारा, दो चार छत "के श्रपत से जीवन की अविश्यकतायें पूर्ण कर 
लेने तथा पू'जीपतियों के नांश से, यदि वह सम्भव हो, मार्तवे- 
जाति को सुख हो मिले | गांधीजी काम को बेंगार ओर शारीरिक 


( रे३े ) 
श्रम को सांस्कृतिक उन्नति का विरोधी नहीं मानते | उनकी राय 
सें उद्योग-घन्धों की रचना इस तरह करनी चाहिये कि जिससे 
” मजदूरों को अपना काम करने में ही आनन्द आवे। काम ही' 
उनके लिए शोक तथा आमोद-प्रमोद हो जाय और अपने काम 
में ही वे अपनी आध्यात्मिक विकास कर सकें। थे श्रम को छुद्‌- 
रत का कोप नहीं बल्कि अनुप्रह मानते हैं ओर इसलिए चाहते 
हैं कि मनुष्यों की श्रम करने की सामथ्य घटने के बजाय बढ़े । 
वे चाहते हैं कि मालिक मजदूरों के व्यवस्थापक बनकर उन्हें 
केवल शक्ति-भर काम दें तथा उन्तके लिए सुख-सुविधा करके उन्हें 
पूरा मिहनताना दें तथा मजंदूर मालिक के काम को अपना सममत 
कर मन लगा कर मिहनत करें क्‍योंकि इसमें दोनों का हिच 
बढ़ता है। 
गांधीजी के स्वाश्रम का अर्थ न तो श्रम-विभाग का विरोध 
+ ही है ओर न दूसरे देशों के साथ ओद्योगिक सम्बन्ध का अभाव 
ही । यह अचश्य हैं कि अपनी जितनी ज़रूरतें ओर जितने काम 
मनुष्य सहज ही खुद पूरा कर सकता है और जिसके लिए कुद्- 
रती अनुकूलतायें भी हों उनसे स्वाश्रसी रहा जाय। मसलन, 
अन्न, वस्र के मामले में, डबल रोटी या तेलों के बारे में भारत 
स्वाश्रमी बन जाय तो वह दूसरे देशों में औद्योगिक सम्शन्ध 
रखने का दोषी नहीं हो सकता ।_ 
आर्थिक और राजनेंतिक दृष्टि से गांधीजी के स्वदेशी आन्दों- 
लन के मानी हैं कि प्रत्येक देश सें जो कच्चा माल जहाँ पैदा हो 
उससे पक्का माल तैयार करने के कारखाने भी वहीं होने 


३४ ) 


ऑल 


चाहिए । इकज़लेण्ड की '्रोट्रेड' को गांधीजी: वास्‍्तव सें मुक्त 
व्यापार नहीं सानते क्योंकि अपने धन्धों की रक्षा और दूसरे 
देशों के धन्धों के विनाश के लिएएज़कात का ही नहीं सनिक-चल; 
राजनेतिक सत्ता-और छुटिल नीति का भी प्रयोग करता है | इस 
सीति को वे अबर्स ओर अन्यायपूर्ण मानते है। आशिक दृष्टि से 
वे स्वदेशी ओर वहिष्कार में कोइ भेद नहीं मानते | उनका कहना 
हैं कि देश की वनी जिस चीज़ पर देश के करोड़ों. लोगों का 
जीवन निर्भर है उस विदेशी चीज़ का बहिष्कार करना हो 
पड़ेगा । 

सारतोय अथे-शासत्र की दृष्टि से यान्त्रक साधनों तथा उनमें 

आवश्यक सुधारों के दो भाग करते हैं, बदला, मुरव्बत | इस 
दृष्टि को प्रधान मान कर कि यन्त्र और उनमें सुधार ऐसे हों कि 
जिससे श्रम-कर्ता मनुष्य या पशु को कुछ कम श्रम हो ओर थोड़ा 
समय बच जाय। जैसे गिर्री, चक्की, चरखा, साइकिल, सीने की “ 
कल, करघा, गाड़ो इत्यादि में घपेशादिं दोप कम करने के लिए 
किये गये सुधोर यथा-वालवियरिह्ल, पक्की सड़कें, रेल की 
पटडी इत्यादि । दूसरे ऐसे यन्त्र जो श्रमकर्ता मनुष्य या पशु का 
स्थान ग्रहण कर ले या मजदूरों को केवल जीवित यन्त्र के तौर 

: पर इस्तैसाल करने के लिए बनाये जाये, जैसे पीसने, कूटने; 
पेलने की कलें, सूत और कपड़ों की मिल, मोटर, रेलगाड़ी इत्यादि 
ट्रक्टर, भाप या विजली से चलने वाले पानी के पम्प, सूक्ठम श्रस- 
विभाग के फज्नस्वरूप बने यन्त्र इत्यादि । इनमें:से पहले को वे 
सामान्यतः इष्ट सानते हैं। दूसरों का उपयोग करने सें वे विवेक, 


ड़ 


( ४५ ) 


सावधानी और सरकार का वैसा ही अंकुश चाहते हैं जैसा कि 
शख्राख, गोला-बारूद बनाने वथा इस्तैमाल करने पर होता है । 
गांधी अन्तरोष््रीय व्यापार का सवंथा अभाव कदापि नहीं चाहवे। 
यांधीजी की अर्थ-नीति और राजनीति के सुख्याधार भारत 
के गांव हैं। वे चाहते हैं कि जमीन पर कर का पहला बोम न पड़े। 
बल्कि इसके विपरीत खेती की आबादी राज्य पर पहला बोझ 
होना चाहिये और तमाम कर इस त्तरह से लगाये और वसूल 
किये जाने चाहिये जिसमें खेती को हानि न पहुँचे | इस बारे में 
समस्त अथेशाल्री एकमत हैं कि खेतिहरों का साल में काफी 
समय आधा नहीं तो आधे के करीब समय वेकार जाता है। 
इसलिये हिन्दुस्तान में खेती के ही साथ कोई न कोई सहयोगी 
घन्धा अवश्य होना चाहिए। ॥ 
इन सहयोगी धन्धों के लिए गांधीजी ने निम्नलिखित जो 
अनुकूलतायें आवश्यक बताई हैं, साधारणतः, उनके बारे सें भी 
न्दुस्तान सें सत्॒ अर्थशात्राचार्य सहमत हैं | पहली अनुकूलता 
यह है कि सहयोगी धन्धे खेती के अनुकूल होने चाहिए | (२) 
जिससे कि खेती के लिए . सजदूरी की ज़रूरत पड़ते ही, वह बिना 
सुकसान के वन्‍द्र क्रिया जा सक्रे । (३) सहयोगी धन्धा नोंकरी 
के तौर पर नहीं, स्व॒तन्त्र रूप से सजूरी पर चलने वाला होना 
चाहिए। ( ४ ) उसके लिए इतनी पृ जी .की आवश्यकता नहीं कि 
जो इस गरोब देश के यरीबों की सामथ्य के बाहर हो | ( £ ) 
वह खेती के नजदीक घर यागाँव सें ही किया जा सके । (६ ) 
जिसका माल आसानी से खप सके, यावी वह सा्वेजनिक आब- 
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काफी नहीं हैं। अगशित उ्योगों के विषय: में सही जानकारी - २" “ 
प्राप्त करना, खोज करना, अनेक प्रकार से कारीगरों के हित में 
दिलचस्पी लेना जरूरी है। जिससे बेकारों के वास्तें कोई इमान- 
दारीः और इज्जत का काम करके गुजारा करने का जरिया मिल 
जाय | 

खेती और वख्र के धन्‍धे के अलावा समाज को धातु 
कोयला, मिट्टी का तेल इत्यादि की खानों तथा खनिज पदार्थों 
एवं नमक, मछली इत्यादि सामुद्रिक और लकड़ी, लाख, रबर, 
वनस्पति इत्यादि जंगली पदार्थों से सम्बन्ध रखने वाले धन्धों 
की भी ज़रूरत है। इनमें सछली पकने ओर ससमक्र बनाने के 
धन्‍्धे तो खेती ओर चरखे की कोटि के हैं । 

बाकी धन्धों की पैदावार की कीमत पर, बनावट पर, मुनाफे- 
पर ओर मजदूरों की सुख-सुविधा पर राज्य का अंकुश होना 
चाहिये। बड़े-बड़े कारखानों से ग्रह-उद्योग का नाश न हो, इस 
वात का भी ध्यान राज्य को रखना चाहिये | 

हानिकारक उद्योगों पर राज्य का कड़ा अंकुश होना चाहिए 
ओर उनकी उतनी ही पेदावार ओर खपत होनी चाहिए, जितनी 
कि चिकित्सादि की दृष्टि से आवश्यक हो। 

पेशेवर लोगों, शिक्षक, वकील, अफसर, अहलकारादि के वेतन 
की मर्यादा जन-संख्या ओर देश की सम्पत्ति का ध्यान रखकर 
नियत की जानी चाहिए। जो धन कमाना चाहते हैं उन्हें साबे- 
जनिक सेवा (९४७॥४० ४९:४००७) का काम छोड़कर उ्योग-भ्रन्धों 
की ओर जाना चाहिए । 


( रेप ) 
गांधीजी गो-शालाओं में आमूल सुधार और उनमें मरे ढेरों 
के हाड़-मांस के या चमडे के उद्योग का विभाग भी चाहते हैं:। 
भारतवर्ष की आर्थिक-हृष्टि से वे गो-बध की मनाई के पक्ष में है।. 
लेकिन गो-बध रोकने के लिए मुसलमानम्वध: को अधर्म 
समभतते हैं । 

“गांधीजी चरखे पर जितना जोर देते हैं वह जग-जाहिर है। 
उनके इस कथन से हिन्दुस्तान के समस्त अर्थ-शासत्रज्ञ सहमत 
होंगे कि सहयोगी उ्योग के रूप में चरखे में जो गुण हैं वे दूसरे 
किसी भी उद्योग में नहीं है. । 

उनका चर्खा न॒ तो मिलों की स्पद्धां ही करता है, न वह 
मिलों का स्थान ही लेना चाहता है।न वह किसो भी मुख्य 
धन्धे की जगह अथवा उसके वजाय ही बताया जाता है । यह 
कोई नहीं कहता कि चर्खे से ही पेट भरो और दूसरे सब धन्धे 
छोड़कर चर्खा ही चलाते रहो। चर्खे द्वारा किसी को धनवान 
होने की आशा न करनी चाहिये। चर्खे की ज़रूरत किसानों की _ 
बेकारी को घटाने ओर :मिटाने के लिये है।चर्खा करोड़ों का 
गह-उद्योग तथा उनके जीवन . का आधार है। मिल से. उसकी 
प्रतिस्पद्धो नहीं लेकिन मिलों में खादी बनाने की मनाई होनी 
चाहिये। राष्ट्रीय अरथे-शासत्र की सम्पूर्ण दृष्टि से_खादी की 
बनिस्व॒त मिल का कपड़ा मंहगा पड़ता है। मिलों की हानिकारक 
प्रतिस्पद्धा को रोकने का अहिंसात्मक उपाय है। विदेशी-बल्तों 
व चर्खे की प्रतिस्पद्धों करने वाले देशी मिलों का बहिष्कार - 
खादी पहिनने की, प्रत्तिज्ञा, यज्ञार्थ कताई इत्यादि । 


हा, 
: - हाथ-करधा ओर चरखा दोनों जुड्वाँ भाईनवहिन है।' 
दोनों एक-दूसरे के बिना नहीं टिक सकते । प्रत्येक घर में एक 
चर्खा और हरेक छोटे गाँव में एक करघा आने वाले युग के 
विधान का मन्त्र -है। खादी उत्पत्ति-सम्बन्धी-लोढ़ने से लेकर 
बुनाई तक की--सब क्रियायें यूह-उद्योग, द्वारा ही होना उचित है ।' 
लोढ़ने-पॉजने आदि .को चर्खे का आलनुषंगिक अद्भ सममता 
चाहिये | 
किसान अपने ही खेत .के कपास से खुद लोढ़, पीज, कात 

ले और सिफफ बुनाई के लिये ही पैसा दे तो वह खादी मिल से 
भी सस्ती पड़ती है । इसे वसख्न-स्थावलम्बन.कहते हैं। जो किसान 
इसके साथ बुनाई सीखकर घुनने भी लगे तो वह पूरा स्वाव- 
लम्बी हों जाय और उसे कपड़ा बहुत सस्ता पड़े। किसान राह- 
खर्च लगकर - आई हुई रुई खरीद कर पूर्वोक्त क्रियायें घर पर 
'करे तो उसका कपड़ा आज, मिल के कपड़े से कुछ मेंहगा पड़ता 
है। परन्तु सूत के कसं ओर अछ्ठछ में सुधार होने से यह कसर 
निकल जायगी | ३. द 

अपने आर्थिक लाभ की इच्छा न रखकर गरीबों के लाभ 
के लिये सूत कातने को गान्धी जी यज्ञा्थ कताई कहते हैं । इससे 
विदेशी कपड़े को लाने के पाप का प्रायश्चित भो होता है । 
इसलिये पुरुषों को भी पैश-हित का ख्याल करके प्रतिदिन सूत 
कातना चाहिये इससे धनी-गरीब दोनों एक ही श्रम-सूत्र में 
बंवे'गे। 

खादी की उत्पत्ति और विक्री के संगठन में सेकड़ों उच्च 


( ४०- ) 
आकाज्षी युवकों के लिये अपनी बुद्धि, व्यवस्था, शक्ति, व्यापा- : 
रिक चतुरता और शास्त्रीय ज्ञान को प्रदर्शित करने का व्यापक 
ज्षेत्र खुला हुआ है। इस काम को सुचारू रूप से सम्भव कर 
दिखाने से राष्ट्र अपनी स्व॒राज्य-संचालन-शक्ति सिद्ध कर सकता 
है। खादी-रूपी सूर्य के झास-पास देहात॑ के अनेक उद्योग-गृह्‌ 
माला की तरह बढ़ सकते हैं और उसके द्वारा जबरन निरुद्ममी 
ओर आलसी बने लोगों के घर रोज़ी और धन्धे से गूज उठेंगे। 
खादी के कार्यकर्ता गाँव-गाँव में स्वराज्य का और : उसकी 
तैयारी के रूप में किये जाने वाले रचनात्मक कर्यक्रम का संदेश 
पहुँचा रहे हैं जिससे यह काम-आज आत्म शुद्धि के कार्य में बहुत 
बड़ा सहायक हो रहा है | खादी-शाख्र में बरावर खोज और प्रयोग 
की जरूरत है | गांधीजी पूरे मिहनताने पर बहुत जोर देते हैं। वे 
चाहते हैं कि कातनेवालों को भी आठ घण्टे के काम के आठ 
आने रोज दिये जाय॑ । उनकी राय में आदर्श स्थिति और वर्ण 
धर्म की परिषूर्णता तो तभी समझी जायगी जब सब धन्धे करने- 
चालों की आमदनी एक सो हो । ५ 


 , स्वच्छता, आरोग्य, रोग और उनकी चिकित्सा पर भी गांधी 
जी ने .हिन्दुस्तान के लाखों गांवों में रहने वाली कोटि-कोटि 
जनता को परसोपयोगी मोलिक तथा उ्यलावहारिक बातें बताई 
हैं । जिन पर चलकर गरीब से ग्ररीत्र अपने स्वास्थ को रक्षा तथा 
बुद्धि कर सकता है । | 


० पे ०. पक. 


' : शिक्षारराष्ट्रीय शिक्षा के सम्बन्ध में भी गांधी जो के विचार 


( ४१ ) 


और उनकी योजनाएँ न केवल क्रान्तिकारी ही हैं वल्कि नितान्त 
» व्यावहारिक और अत्यन्त उपयोगी भी । 
सांहित्य और लालित कल्ाओं को गांधी जी उनका मानव 
जीवन और समाज में उच्च स्थान देते हैं परन्तु इस कार्य के 
साथ वे कल्याण के वाधक न बनाये जाने पावें। 
संस्थाओं और लोक-सेबकों के लिए भी गांधी जी ने अपने 
' मौलिक ओर क्रान्तिकारी आध्यात्मिक दृष्टिकोण से पथ-अ्रदर्शक 
व्यावहारिक नियम निर्धारित किये हैं । 
तात्सीवाद' 
42%. ७.7. #एशाविम 0467" खत ए।॥४0857१ 
नात्सी-वाद की सुख्य पहचान यह है कि वह स्वजाति-भक्त 
तथा व्यक्ति-विरोधी होता है। वह अपनी जाति को सर्वश्रेष्ठ 
मानव जाति सानता है और मानता है कि इस सर्वश्रेष्ठ जाति 
का समस्त संसार पर साम्राज्य उनकी विधि-नियत पौत्रिक- 
सम्पत्ति है। उनका यह विश्वास और यह मनोरथ अत्यन्त 
प्रचण्ड होता है। शुद्ध सत्य की दृष्टि से वह सही हो या न हो, 
परन्तु वह अचूक ऐड़, अंकुश, अनुपस “आशा और ग्रोत्साहक 
भावना का काम करता है। वह तक से परे है। भविष्य की 
कल्पना है, योजना नहीं। चह असीम मानव शक्तियों का शखोत 
खोल देता है और मनुष्यों को बड़े से बड़े बलिदान के लिये 
अतुलित बल भर देता है । इस प्रकार की श्रद्धा, पोराशिक 
रहस्यमयी तथा अचारोन्मुख होने के कारण पृर्णंतया बुद्धि- 
विरोधी और भाव-श्रधान होती है । नात्सियों का जातीय दृष्टि- 


आर, 


कोश मनुष्यों और मलुष्य-समूहों की असमानता पर आधा- 
रित है। नात्सीवाद में कुशाग्र-बुद्धि नेदृत्व की भावुक भक्त सर्वे- 
साधारण श्रद्धापूबंक सेवा करते हैं । उनकी राय -में राष्ट्रीय" 
राज से बढ़कर ओर ऊँचा और कोई नहीं । उनका राष्ट्रीयराज 
राजनेतिक-दल विशेष नहीं होता परन्तु देश की जन्नता का 
पर्यायवाची, समस्त-जाति-जाह्वी का समानार्थी, उनके संकेल्पों 
की ग्तिमूर्ति होता है. तथा अपने नेता और नेता-निम्मित पार्टी ' 
में प्रंस्फुटित होता है। वह अन्तर्सपष्रीयता और सार्वजनीकता की 
उन भावनाओं का विरोधी होता है जो उनकी संसार-साम्राज्य- 
सम्बन्धी राजनेतिक तथा स्वजातीय भाव-विरोधी, घटकर 
होती हैं । उनका राष्ट्रीय -.राज “निपट निशंक न सिर पर कोई” 
वाली उच्चतम इकाईदीन है जो किसी अन्तर्राष्ट्रीय बन्धन से अपने को 
आवबडद्ध नहीं मानतो | अपने स्वजातीय राज की शक्ति और उसके 
हितों को ही वे एक मात्र धर्म-धारण करने वाली शक्ति और पथ- 
प्रदर्शक प्रदीप मानते हैं।इस सम्बन्ध में; ईश्वर; प्रकृति या 
राष्ट्रों के बन्धनों को नहीं . मानते । नात्सीवाद ,पोराणिक राज्य-- 
सम्बन्ध पर अवलम्बित है। जातीय भूमि-भागों ओर जीवन- 
स्थलों के शारीरिक-सूत्रों से वह सुदढ़ होता - है-। उसके स्वजातीय 
श्रेष्तताभिमान. और अपने संसार-साम्राज्य के सितारे में उनका 
विश्वास उनके समस्त सदाचारों का स्लोत होता है और अपने 
स्वेशक्ति सम्पन्न, सम्पूर्ण राष्ट्रराज के कानूनों को वे व्यक्ति, 
व्यक्ति-समूह और मानवता से भी उच्च मानते हैं । 

शक्ति और सम्पूणीधिकार ही .नात्सी-बादी दशेच अश्रवा 


हि ( ४३ ) 


'हष्टि-कोण की गद्जग-जमुना है | प्राचीन काल में ओर इस समय: 
क्रमशः निद्शे और लुडविगक्लेगीज शक्ति के तथा इसी तरह क्रमश: 
हैगल और औथमर स्पैन पूर्णाधिकार अथवा सर्वाधिकार के सम- 
थक और प्रतिपादक रहे हैं।ओसवाड़, स्पैगलर, एच, एस चेस्वरलेन,- 
द्रीशके, वर्नेहार्डी, हिटलर और रोसेनव्ग ने इन सिद्धान्त-द्रव्य 
'को परिपुष्ट तथा परिविद्धित क्रिया है । 
नात्सियों का विश्वास है कि समस्त मानवीय ऐतिहासिक 

आन्दोलन जाति और भूमि या रक्त तथा खेत से सम्बन्धित 
हैं। समाज, राज और जाति को वे उनके सामाजिक मूल्यों 
अथवा महत्वों में न्‍्यूनाधिक एक ही धारणा मानते हैं । 
उनका राज, युद्ध, शक्ति तथा सैन्य-राज्य है जहां अधिकार और 
आज्ञा देने का काम उद्याधिकारियों का ओर उन आज्ञाओं को 
आत्म समर्पणपू्वक पालन करना शेष सब का काम होता है । 
वे संसार-शक्ति तथा जीवन को आवश्यक प्रदेश के लिये आक्र- 
सणा, साम्राज्य-विस्तार और प्मुत्व के सिद्धान्तों सें विश्वास 
करते हैं । उनके प्रोफेसर कार्ल हाउशीकरादि विद्वान, जाति 
के विकास और दिग्विजयस्थ से भूगोल के सम्बन्ध का अध्ययन 
करते -हैं तथा वे यन्त्र, उपाय ओर साधन बताते हैं जिनसे 
भौगोलिक कारणों और यान्त्रिक साथनों की सहायता से संसार 
पर अपना साम्राज्य स्थापित किया जा सके | 

लुडविगक्लेगोज का शक्ति अथवा स्वजाति सम्बन्धी सिद्धान्त 
रक्त ओर रज का सिद्धान्त है । उसका विश्वास है कि समस्त जाति 
की आत्मा का एक ;09797०४६७) समाहित शरीर होता हे जिसके 


( ४४ ) 

भीतर समूची जाति की शक्ति मूर्तिमती होती है।इस 
सिद्धान्ताठुसार मानव व्यक्ति में बुद्धि-विवेक के लिये उतना 
स्थान नहीं रहता, उसके समस्त विचार और निर्णय रक्त रज 
जनन्‍्य मनोधर्मों से प्रेरित होते हैं । मानव-कार्य का ज्ोत वैयक्तिक 
चेतना में नहीं, जाति के रक्त-रज सें होता है । इस चेतना को वे 
डतनी आध्यात्मिक नहीं जितनी भोतिक मानते हैं। उसमें आत्मा 
अथवा अहंभाव नहीं होता। समाहित जात्यात्मा का पालन- 
'पोपणा रक्त और रज से होता है। अतः उसके जीवन की समस्त 
मूल, भाव और प्रणालियाँ जीव-केन्द्रित होती हैं। वे ्रयोजनवादी 
अन-नेतिक, सहज प्रेरित और बुद्धि स्वतन्त्र होती है।लुडविग क्ले- 
गीज़ की इस कल्पना में निटशे को श्रेष्ठ पुरुष अथवामानव से परे 
का मानव की प्रचण्ड मनोबृत्ति पशु (8074७ ७०४७) की मनो- 
चूत्ति होती है। उसके लिए मनुष्य पशु-मात्र है। उसकी आंत्मा 
आध्यात्मिक नहीं प्राशमयी, देह-सम्भूत तथा शरीर-सल्लिनी होती 
है। मानव-इकाई देह-आत्मा का साथ भर है। उसके विचारा- 
'मुसार समाज में वैयक्तिक चेतना के लिए कोई स्थान नहीं, जाति 

और भूमि की समाहित प्राण-शक्ति ही सब कुछ है । 
बायना के प्रोफेसर औथमरस्पैन ने १६१४ में नात्सीवाद 
के सर्वाधिकार सिद्धान्त को और भी विकसित किया । बह उदार- 
बाद, लोकतन्त्र ओर समाज-वाद का प्रतिपक्षी तथा मांनंबीय 
समानता और व्यक्ति-वाद के सिद्धान्तों का कट्टर विरोधी । वह 
'चैयक्तिक स्वतन्त्रता को सही, सत्य तथा वास्तविक नहीं मानता | 
सकी राय में व्यक्ति कभी स्वयं-पर्यौप्त ओर रु्वयं-स्थित नहीं हो 


ह ( ४४ ) 


सकता | स्वतन्त्र व्यक्ति संभव नहीं । व्यक्ति स्वातन्त््रय पर अब- 
लम्बित समाज यथार्थ समाज नहीं होता । समाज ख्री-पुरुषों का 
- चैयक्तिक पारस्परिक सम्बन्ध मात्र नहीं है। समाज में अहंभाव- 
पधान प्राणी के लिये जगह नहीं | समाज के अस्तित्व और उस 
के कार्य से व्यक्तियों के अहं-भाव का कोई सम्बन्ध नहीं होता । 
व्यक्ति बास्तव में समाज की इकाई नहीं, वह केवल उसका. 
प्रत्यज्ञ मात्र है। स्ली-पुरुष समाज की इकाई नहीं होते । समाज स्वयं: 
सम्पूर्ण (7०५७४ ) है । राजनेतिक, आर्थिक, सांस्कृतिक, ललित- 
कलाएँ और धर्मादि क्रियायें उसकी इकाई हैं | व्यक्तियों का स्वयं: 
अपने से आपस में कोई सम्बन्ध नहीं, उनमें परस्पर जितना भीः 
कुछ सम्बन्ध है सव उस साकल्व-न्षेत्र-समाज के साध्यम में है | 
उत्तका पारस्परिक सम्बन्ध उत्पाब्नादि क्रियाश्ों के द्वारा उन्हीं के 
कारण होता है। कोई भी चीज़ जब तक समाज के लिए सार्थक 
अथवा सोद्देश न हो यानी जवतक वह जाती-भाव-हीन न हो तत्र 
तक पुरुष नहीं हो सकती। इस प्रकार समाज अग्रत्यज्ञ॑ इकाइयों या: 
क्रियाओं अथवा व्यापारों की विशाल मशीन मात्र है, जीवन के 
आदर्श और उसकी प्रद्धतियाँ प्रुणालियाँ स्वार्थ-केन्द्रित नहीं, शक्ति. 
ओर साकलल्‍्य केन्द्रित हैं । राज, कानून, रिवाज, परिवार, सामा- 
जिक समूह, संसग और क्रिया-व्यापार, सच उद्देश ध्येय-पुरुष हैं, 
व्यक्ति ऐसा पुरुष नहीं। स्पेन की सस्मति में साकल्य की दृष्टि 
से समाज सर्वोपरि है। उसमें स्वतन्त्रता की सम्भावना हो हीः 
नहीं सकती। मनुष्यों कां संस्कार व्यक्तियों का संसार नहीं है । 
बह व्यक्ति तथा परिवर्तेन-हीन उनसे परे है। सम्पूर्ण अपने अंशः 
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सदैव बड़ा होता है। मनुष्य से पहले समाज का स्थान है! 
व्यक्ति ससाज में लुप्त हो जाता है समाज की यह सम्पूर्णता 
अथवा एकछतन्रता रहस्यवादी- तथा आध्यात्मिक धारणा हैं।.- 
स्पैत के मतानुसार मनुष्य की बैयक्तिक स्थिति मनोविज्ञान की 
हइृष्टि से आत्म-विरोधी और समाज-शासत्र की दृष्टि से आत्म- 
प्रतिकूलता ओर अचास्तविकता के फलस्वरूप सेव स्वतन्त्रता- 
शून्य और आत्म-प्रतिकूल होगी । 

क्लेगीस का शक्तिवाद भौतिक रहस्यवाद है। स्पैन का 
'साकल्य-वाद आध्यात्मिक रहस्यवाद है। दोनों में से एक भी 
चेयक्तिक स्वतन्त्रता की कल्पना करने को तैयार नहीं है । दोनों 
मनुष्य को अहंभाव-हीन, अनहंबादी बनाते हैं। क्लेगीज निदशे 
'के अराजकवादी व्यक्तिवाद को*नप्ठ करके उसकी शक्ति-डपासना 
को पशु-वल पूजा में परिणत कर देता है। वह आदिमानव, 
प्रारम्भिक पशु-पुरुष-प्राणी से आगे नहीं जाता। जैसे क्लेगीज़ 
निट्शे की परिवर्ततशीलता को ताक पर रख देता है वैसे ही स्पैन 
हैगल के पूर्ण पुरुष ( &७४०॥०४७७४४१ ) को अपनाकर उसके 
क्रान्तिकारी हन्द-बाद के परिवृतेन या- प्रगति की. प्रक्रिया के 
सिद्धान्त को अस्वीकार करता है। 

क्लेगीज़ की शक्ति-पूजा जाति की पूर्वतिहास काल तथा पू्च- 
चेतन काल की अवस्था है। यथार्थ नात्सीवाद इन क्लेगीस के 
शक्तित्राद या. जातिवाद तथा स्पैचे के साकल्यवाद-समाजात्यवाद 
के बीच में है। उनका शक्तिवाद राष्ट्र के स्थान पर 'जाति का उप- 
आग करंता हैऔर जीवन के अद्ध चेतन अथवा अचेतन व्यापारों 
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को ही सही मानता है ।वह मनुष्य की व्यक्ति न होने की सामर्थ्य में 
ही उसकी यथाथ्थंता मानता है।नात्सियों का जातीयपन या समाज 
वास्तविक सम्पूर्ण तथा अपोरुषेय है। अल्परेडरोजेनचगनात्सीवाद 
का सर्वोत्तम साष्यकार है ५[फ० खजुफा ० ६6 209 
0०7।०४7५० वीसवीं सदी की कपोल-कल्पनायें नामक पुस्तक में 
उसने अपने विचार प्रगट किये हैं । उसने क्लेगीज और स्पैन दोनों 
के सिद्धान्तों की महत्ता को अस्वीकार करके क्लेगीज के मानव- 
शास्त्र को जातिवाद के दृष्टिकोंगा से संशोधित किया है तथा स्पेन 
के समाज सम्बन्धी सन तथा आत्मा सम्बन्धी जाज्वल्य गुणों का 
क्लेगीज्ञ के आदिमानव की सजीव देह से सामझस्य नोडिंक 
जाति में किया है। रोसनवर्ग के मतानुसार नौडिक जाति का सन 
आकृतिक तौर पर शक्ति-उपासक है। रौसनवर्ग -का दर्शन बिशेत 
शक्ति-पूजा का दर्शन है। उसके मतानुसार नौडिंक जाति का 
एन्द्रिक ( ०४५६४४० ) सिद्धान्त जिसे सत्य निर्णीत करे वह 
सत्य है | वर्क-शासत्र और विज्ञान, कल्ा-काव्य, सदाचार, ओर 
धर्मादि के सब्ोच्च मूल्य जांति के इस ऐन्द्रिक सत्य के भिन्न-भिन्न 
पहलू-सांत्र है। समस्त सच्ची सभ्यता जातीय जीवन ओर 
चे तन्‍य विशेषताओं के अनुसार जातीयपन चेतन करे साँचे ओर 
स्वरूप की सिद्धी के साधन-सात्र हैं । 
न्तु रोसेनचग जाति को वे चल रक्त रल नहीं मानता। 
जाति की पहिचान उसके चरित्र-व्यवहार से होती है। देह 
सम्बन्धी विशेषताओं से नहीं | जाति की देह नहीं उसकी: आत्मा 
उसकी पताका-बाहिनी होतो हैं । ऐसो देद्यात्म विशि2 जाति का 


मूल्य सर्वोपरि है। मानव संसार ऐसी अनेक जातियों में बंदा 
हुआ है इनसें कुछश्रेष्ट है, झछ कनिष्ठ क्योंकि विश्ववाद अजाति- 
वादी तथा सानव एकता, समता ओर आता के भावों से समा- 
विष्ट होता है | इसीलिये वह जातिवाद, व्रिपमताबाद और ,विशे- 
पतावाद के नाम पर उसका विरोध करता है। उसकी सानव- 
जीवन सम्बन्धी घारणा में लोकतंत्र, सावेजनिकवाद तथा समदा- 
रवाधीनता और सहश्राढ्ृता - के विवेक-बाद के लिये कोई स्थान 
नहीं । उसका राज और समाज सम्बन्धी सिद्धान्त जातीय हूँ जो 
संस्था-वाद, अधिकारवाद, जातीय-राष्ट्रीयका और साकल्स्त्रवाद में 
विकसित होता है । उसके मतानुसार व्यक्ति और राष्ट्र (प्लेक समान 
नहीं । वह लोकतन्त्र का विरोधी तथा राजनीति में ले ३ 
सिद्धान्तों और संस्थाओं का उन्मूलन चाहता है। उसकी सेरम्पति 
में सामाजिक विचार और सामाजिक संगठन की अजित 
वास्तविकतायें रक्त और रज ही हैं । हर] 
इन विचारों के अनुसार नात्सीवादी समाज-शासत्र समाज के 
एक ऐसी भवन व्यवस्था का निर्मांण करना चाहता 
है जिसमें पूर्ण अर्थात्‌ राज उसमें रहने वाले व्यक्तियों के वैय- 
क्तिक सेवाओं और उद्देशों पर अवलसम्बित न रहे | वह लोकतन्त्र 
के स्वरूप का नहीं उसके सार का विरोधी है। वह मानव प्रणा- 
लियों को केवल उत्पादक या अश्रम-निरत पशु-मात्र मानता है। 
उसकी वास्तविक सामाजिक और राजनेतिक संस्कारों, कार्यों या 
धन्धों अथवा व्यापारों व्यवसायों की भित्ति पर निसित होती है। 
वे मनुष्य को सारतः अर्थोत्पादक मानते हैं | राजनेतिक संस्थाओं 


य 
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में प्रतिनिधित्व आर्थिक व्यापारों के आधार पर किया जाता है। 
उत्तमें विचारों, आदर्शों ओर संस्थाओं के आधार पर कोई प्रति- 
निधित्व नहीं. मिलता। इसके परिणामस्वरूप जो 'संघीय रांज' 
बनता है उसमें समाज की रचना करने वाले व्यक्तियों की चेतन- 
संकल्प या उद्देशों का कोई महत्व नहीं होता, न उसमें व्यक्ति का 
तदनुकूल उत्तरदायित्व ही होता है। 

: इतिहास की रोसेनवर्गीय व्याख्या चैयक्तिक स्वाधीनता के 
विस्वार अथवा सिद्धान्त पर आधारित न होकर वलिपए्ठ और 
पविन्न जाति के उद्द श-बिशेष और क्रियाशीलताओं पर निर्भर है। 
- उसके मतानुसार अतोत का इतिहास वर्गों के संघर्ष का इतिहास 
नहीं, जातियों के संघषे का इतिहास है। इतिहास का भावियोदेश 
जर्मन नौडिंक जांति की रक्षा तथा आत्म-शक्ति और उस जाति की 
इकाइयों को शक्ति तथा गौरब-सम्पन्न बनाना है। उनके मतानु- 
सार नौर्डिक जाति ही आधुनिक राज और संस्कृति की सृष्टि 
तथा संस्थापना करके संसार पर शासन ओर उसको सम्पत्ति का 
सदुपयोग कर सकती है। हा 

रीसेनबर्ग के मतानुसार बास्तविक्र नोडिक धर्म, - आत्म- 
सम्मान, जात्यमिसान और जाति-स्वात्तन्त्य का धर्म है। उसकी 
सम्मति में वे ही सनातव ओर सर्वव्यापो सार तथा पूर्ण सत्य 
हैं। स्वजाति की पूजा करो, उसकी स्वाधीनता की रेक्षा करो; 
इन्हीं दो उद्देशों की पूर्ति के लिए अपने-अपने कत्तेव्यों का पालन 
करो, यही रोसैनवगे का, जमेनों के लिए, सदाचार शाख्र हैं । 
उसकी स्वाधीनता जातीय-स्वाधीनता है। उसमें समस्त जाति के 
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लिए व्यक्ति को अधीनता सन्निहित है जिससे जाति अपने भाग्य 
का निर्माण, आत्मोद्देश वी पूर्ति कर सके। नोडिंक जाति का 
उद्द श-विशेष समस्त संसार को विजित करना है। इस उदश की 
पूर्ति के लिए नात्सियों ने भौगोलिक-राजनीति को विज्ञान बनाया 
है । इस उद्दे श में कनिप्ठ जातियों पर अपनी संस्कृति का थोपना, और 
संसार व्यापी साम्राज्य स्थोपित करने, अपने सांरक्षतिक उद्दे श को 
सिद्ध करने में, कनिष्ठ जातियों के जन-शक्ति तथा भौतिक-सम्पत्ति 
का उपयोग करना भी सम्मिलित है । 

नात्सी कानून का सर्वोच्च सिद्धान्त नौडिंक जाति की, रक्षा 
करना है | उसके दस्ड-विधान का सर्वोच्च सिद्धान्त राजनैतिक 
तथा सामाजिक देह से जाति-प्तिकूलों-का मूलोच्छेदुन, उनका 
बीज-बंश मिटा फेंकना है। उसकी वैदेशिक नीति जातीय॑ इकाइयों , 
में संसार के बंटवारे और समस्त संसार पर नौडिंक जाति के 
स्वामित्व के सिद्धान्तों पर निर्भर है । 

बोना विश्व-विद्यालय में सामाजिक सानव-शाब्रका प्रोफेतर 
हेसगंथर नवीन नात्सी सानव-शासत्र. और समाज-शास्त्र का 
समर्थक हैं । वह फिशे, हैगल, गोवीनो, निद्शे, द्रीदश्के, चैम्बर- 
लैन, ल्पेंगलर, नोमेंन, मॉलर बैन डैन ब्रक, क्लेगीस, स्पेन और 
रोसैन वर्ग की परम्परा का प्रतिनिधि है। उसके सिद्धान्त, जातीय 
तथा मानवीय, शारीरिक और नेतिक असमानताओं का सिद्धान्त 
है। इस सिद्धान्तानुसार नीडिंक जाति सर्वाधिक सजनकारी 
जाति है । उसकी इद्धि तथा शुद्धि एवं उसके विकास और उसकी 
संस्कृति का निवास-स्थान सर्वोपरि कर्तव्य । ह गा 
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नात्सियों और और फासिस्तों के ये सिद्धान्त, सल्किनी के 
लोकतन्‍्त्रीय, उदार और मानव-वादी राष्ट्रीयता के सिद्धान्तों के 
पूरतया प्रतिकूल हैं | दोनों में ज़मीन आसमान का फ़रक है । 

नात्सियों के विचारातुसार बवैयक्तिक स्वाधीनता, जातीय- 
सम्मान ओर स्वाधीनता के अधीन होनी चाहिए तथा स्वजातीय 
डिक्टेटर की राष्ट्र के ऊपर असीम-अपर्याटिक सर्वाधिकार होने 
चाहिए | नात्सियों का राज सजीव देह के रूप में, संघीय तथा 
अधिकार-सम्पन्न होता है जिसका एक-मात्र उद्दे श-जाति की वृद्धि 
ओर शुद्धि करना तथा जातीय एकता को पुष्ठ करना, जाति के 
भीतर वर्गे-संघर्षों को बन्द करना, लोकतन्त्र, समाजवाद, क्रांति- 
वाद, अंतर्राष््रीयवादों को दवाकर अन्त में समस्त संसार तथा 
उसकी समस्त सम्पत्ति ओर साधनों पर स्वमित्व स्थावित 
करना है । 

राज का अविकार, जनता-प्रदत्त _ नहीं, उसके साकल्य से 

सम्भूत है । हा, वैयक्तिक नेदृत्व का योग ओर उसका सिद्धान्त 

अपना विशेष मूल्य रखता है जो इस .राज के सर्वाधिकार 
सिद्धान्त से तनिक भी सीमित और सक्कुचित नहीं होता । समस्त 
अधिकारों का प्रवाह नेता से निस्धत होकर नीचे की ओर जाता 
है। समस्त उत्तरदायित्व का भार चीचे, व्यक्ति से उठकर, उपरो- 
परि अधिकाधिक चढ़ता जाता है । - 

नात्सियों का महान नायक चुना नहीं जाता-बह बहुसंख्यक 
व्यक्तियों की बोटों का मिखारी नहीं । वह अपने शुरा-कर्म से 
उत्वित होकर शक्ति-सम्पन्न होता है । जातोय जन-सागर- 


( #२. ) 
उसे केवल स्वीकृत या अस्वीकृत करने भर का अधिकारी है । “केहरि 
की अभिषेक किमि कीन्हेड विप्न समाज” वाली वात दहै। यह 
महान नेता केवल इश्वर के सासने जवावदेह हैं ऑर जन-गझ 
की भलाई, उनका हित-सम्पादन उसकी जिस्सेंदारी हैं । 
वह निश्नोन्‍्त है-ब्ससें कभी कोई रालती हो ही नहीं सकती। 
जब जाति को उसकी आवश्यकता होती है तव वह अचत्तरित 
होता है। शक्ति और उत्तरदायित्व थोड़े से चुने हुये पुरुष-पुद्चों 
के हाथों में केन्द्रित होती है। ये जाति-रत्न नेता के अधीन, 
उसके सामने जवावदेह होते हैं । नागरिकों का कत्तेन्य जातीय 
अधिकारियों की आज्ञा का पालन करना है। उनका स्व प्रथम 
कर्सेठ्य अधिकारियों के अधीन रहना है। नागरिकता का अधि- 
कार केवल जर्मन नागरिकों को हैं। ये नागरिक आर्थिक और 
व्यावसायिक संस्थाओं की श्रेणियों में श्रंंखला-वद्ध होकर संगठित 
रहते हैं। इसके परिणामस्वरूप जो राजनेतिक-सद्जठन होता हैं. . 
वह सड्डेय सद्गभठन होता है । ह 

नात्सी-बाद के अनुसार संयुक्त मानव-जञाति का अस्तित्व ही 

नहीं । समस्त संसार पर शासन करना नोंडिक जाति का अधि- 
कार है| युद्ध आवश्यक है शक्ति ही समुचित है। सानव-जाति 
तिहास में तथा उसकी राष्ट्रीय ओर अन्‍्तरांष्रीय नीतियों में 
बल का निशुय अन्तिम निणुय होता है । युद्धों से जातीय-गुणों 
और राष्ट्रीय शक्ति का विकास होता है । तमाम मानच-जाति की 
आम उन्नति के लिए नदीं, सर्व श्रेष्ठ आदर्श जाति की उन्नति के 
लिए युद्ध आवश्यक है। विजय के लिए, भूमि प्राप्ति के लिये 


कै 
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ओर सच श्रेष्ठ जाति की बहतरी के लिए किये जाने चाले युद्ध 
वांछनीय है । यही वर्त्तमान जाति के जीवन के लिये, 
अववश्यक भूमि-भाँग का सिद्धान्त है । 
'नात्सियों के विचारानुसार जीवन का कोई भी पहलू अथवा 
'ज्षेत्र राज के नियन्त्रण, हस्तक्षेप तथा पथ-प्रदर्शन से परे नहीं । 
राज का सम्बन्ध समाज के समस्त संकल्पों, विचारों और मनो- 
भावों से है। जाति ओर समाज का तथा राज का विस्तार एक 
ही है। राज परिमाणुक और यान्त्रिक नहीं, ऐन्द्रिक और ऐति- 
हासिक है। राज को सर्वोच्च अधिकार प्राप्त हैं। नेता का वल 
ओर उसकी शक्ति, उसकी रहस्यमयी अन्त प्टि में हैं। उसकी 
प्रेरणा ओर शक्ति के पीछे उसके सहज सनोधर्म और उसके 
संकल्प रूपी अन्धी शक्तियां रहती हैं। 
आधुनिक विचार-धारासुसार राजनैतिक अगतियाँ तर्क- 
सम्मत या विव्वेकयुक्त नहीं होतीं, वे प्रेरणात्मक तथा विवेकेतर 
होती हैं। समस्त-सामूहिक कार्यों की प्रेरणा भाव-प्रवण होती है ! 
समस्त मानव-सभा-समाज पवित्र भक्ति-सावों से आबद्ध रहती 
हैं। अव्यक्त चुद्धि नियन्त्रित नहीं। इस इष्टि से राजनीति-विज्ञान - 
तभी पूर्ण हो सकता है जब बड़ विवेकेतर को विवेक-युक्त बनावे । 
नात्सियों ने इस उद्द श की सिद्धि नोडिंक जाति की श्रेष्ठता की 
कल्पना करके मानली है |नात्सियों के दृष्टिकोण, राजनेतिक व्यव- 
हार प्रगतिशील विचारों की विधेकयुक्त व्याख्या पर भावषाचक 
दाशनिक सम्प्रदायों से नहीं होतीं; परन्ठु उन सामाजिक ओर 
सनोवेज्ञानिक प्रसड्रों से होती है जातीय भाव को जाग्रत तथा 
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उसकी प्राप्ति के लिए संकल्प सुदृढ़ करके उसे भविष्य की भांकीं 
कराके उस उद्द श की पूर्ति के ज्षिण मानव शक्तियों को प्रवाहित 
करती है | 

नात्सियों के जाति-सम्बन्धी, राज-सम्बन्धी, डिक्टेटर- 
सम्बन्धी तथा इतिहास सम्बन्धी सिद्धान्तों की कितनी ही आलो- 
चना क्‍यों न की जाय, परन्तु इस वात से इन्कार नहीं किया जा . 
सकता कि जिस प्रयोजन से उनका प्रचार किया जाता है. उनकी 
सिद्धि के लिए वे मूल्यवान और कारगर सिद्ध हुई हैं । 


रु रे 


जातीय श्रेष्ठठा का भाव जमेनों तक ही सीमित नहीं है। इस 
सिद्धान्त का सर्वश्रेष्ठ शाख्रीय तथा सेद्धान्तिक वर्णन और 
विवेचन गोवीनो ने किया है । उसके कथनानुसार एड्गलो-सेक्सन 
यादी अंग ज़ और जमन इस सिद्धान्त के सबसे कट्टर उपासक 
हैं। अँप्र ज और जमेन दोनों यह सममते हैं. कि खुदा ने 'खास 
तोर पर उन्हें इस बात के लिये चुना है कि वे मानव जाति को 
उसके ध्येय की ओर ले जाँय। वे समभते हैं कि दूसरों का सबबे- 
नाश करके श्रेप्ठतम जांति का अर्थात्त्‌ अपना अभ्यूदय करते हैं। 
जातीय श्र छता की यह मनोवृत्ति वास्तव में यूरोपीय-मनोदृत्ति है। - 
समुद्र पार के महाद्वीपों में आसानी के साथ उनको बर्यरतापूर्ण 
-विस्तार से उनके मन में जातीय श्रेष्ठठा की धारणा को जड़ 
जमाई ओर सज़बूत को और इसी साम्राज्यवाद ने यूरूप भर में 
वर्गीय तथा राष्ट्रीय संवर्षों की खष्टि की । 
जाति सम्बन्धी सिद्धान्त वैज्ञानिक दृष्टि से सन्द्ग्धि सिद्धांत 
है, परन्तु कपोल-कल्पना . की दृष्टि से वह सविधाजनंक तथा * 
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, शक्तिशाली 'मन-मोहक' है। इतिहास और समाज-शास्त्र की 
दृष्टि से जावियाँ अब शुद्ध नहीं रहीं वे मिश्रित हैं| 
फासिस्तवाद-आदर्शवादी राजनैतिक सिद्धान्तों को कार्येरूप मैं 
परिणत करता है । ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार कम्यूनिस्त माक्स- 
वादी विचारावली को कार्याग्वित करते हैं ।आदशेवादी राजनेतिक 
सिद्धान्त ही फासिस्तवाद के मुख्य श्रोत है । फासरितिवाद जीबन का 
एक रुख, दिमाग़ का एक मिजाज, सरकार के सम्बन्ध में एक धा- 
रणा, राज-सम्बन्धी एक सिद्धान्त है। कम्यूनिज्म की तरह 
फेसिज्म भी केवल लोकतन्त्र और समाजवाद का खण्डनमात्र 
- नहीं परन्तु मानव आत्मा का पुनरुत्थान है। वह मनुष्य के 
सम्पूर्ण कतंत्य-शास््र का निर्देश ' करता है। फेसिज्म और कम्यू- 
निज्म दोनों ही धर्म ( नीति ) तथ। राजनीति को एक मानते हैं। 
दोनों ही नागरिकता को सक्रिय बनाते हैं। दोनों ही व्यक्ति के 
प्रत्येक काय्ये और विचार पर नियन्त्रण रखते हैं। दोनों ही 
अपने वाद की मानव-आत्मा का जागरण और विपक्षीवाद को 
आत्मा का सबनांश बताते हैं। दोनों ही अपने पक्त को नवथुग का 
उदय और दूसरे पक्त को अन्धकार-युगों की पुनराद्वति बताते 
हैं। कुछ लोगों की राय में फासिस्तवाद सबल तथा हए-पुष्ट 
शरीर वाले सक्रिय तथा साहसी लोगों का भाव-प्रधान विद्रोह 
बताते हैं-डन लोगों का विद्ञोह जो शुज-बल को चुद्धि-चल से 
श्रेष्ठ समभतते हैं । ;क्‍ 
फेसिज्म-नात्सीजम या इस्पीरिय,लज्म ओर कम्यूनिज्म 
तीनों ही धर्म की खाली जगह पर आकर अधिप्ठित होते हैं । 
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मालच हृदय से मानवेतर शक्ति--इईश्वर की: पूजा की भूख कभी 
दूर नहीं होंती। यदि उसे ईश्वर को पूजने से रोका जायगा 
तो वह वगे, जाति, नेतादि की पूजा करने लगेगा । पश्चिम के 
ये तीनों वाद मानव हृदय की इस प्रेरणा का अपने-अपने पक्त- 
समर्थन के लिए पूर्ण दुरुपयोग करते हैं। 

ये सब के सब मानव-समाज की प्रगति की धीमी गति के 
विरुद्ध अनजान विद्रोह हैं । कम्यूनिस्त, फेंसिस्तवाद और 
नात्सीबाद को पूंजीवाद का अन्तिम रूप कहते हैं । वे दोनों 
अपने वादों को सानव-समाज का पुनरुत्थान, सम्पत्ति पूजा, 
पूजीवाद और माक्सवाद दोनों के अर्थ-स्वार्थत्रादी सिद्धान्तों 
के प्रति मानव-मन का बैराग्य-प्रतिक्रिया बर्ताते हैं । 

फासिस्तवाद में राजनीति तथा आचार-नीति का एकीकरण - 
' होता है। वह स्वामिभक्ति, अनुशासन, सेवादिशुणों को, राज- 
तीति में अराजकता, सदाचार त्षेत्र में अव्यवस्था, धर्म सें 
अश्रद्धा, नास्तिकता तथा यौनि-आचार.-. भ्रष्टता, व्यभिचारादि 
.दुराचारों के विरुद्ध अत्युच्चस्थान देने का दात़ा करता है । 

व्यक्तिवाद के स्थान पर वह जातीय तथा. राष्ट्रीय एकता- 
सद्भठन क्य समर्थक है | यह अतिराष्ट्रवादी सिद्धान्त, राष्ट्रात्मा 
के व्यक्तिकरण का सिद्धान्त है। इनकी राय में तर्क जीवन के 
उपयुक्त नहीं । जीवन एक कला है जिसके स्वरूप को अन्‍्तद् ष्टि 
से ही समझा जा सकता है । जीवन पूर्ण इकाई है । 
उसकी भाँक़नी मनुष्य, की सहज . अन्तदृ प्लि से ही मिल 
सकती है।., . .. . डर. 


हु 
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जर्मन विद्वान हीडोगर! (प्र/ १०88०) का कहना है कि 
जीवन के सम्बन्ध सें हम दाशेनिकों से उतना नहीं सीख सकते 
जितना भोले भक्त ओर श्रद्धालु किसानों से | व्यवसाय-त्षेत्र, 
सैनिक-विद्यालय, खुले-खेत और समर-भूमि, जीवन को समभने 
'के लिए वास्तविक पाठशालायें हैं, अध्ययन और प्रयोग के कमरे 
'नहीं। उसके मतानुसार फासिस्तवाद किताबों से नहीं, कार्यो 
ओर संघर्षों द्वारा ही सीखा जा सकता है। 

डाक्टर फ्रिक की राय में जाति को ऐसे मलुष्यों-ख्त्री पुरुषों 

' की आवश्यकता है जिनके समस्त विचार ओर कार्य राष्ट्र- 

मूलक हों, जिनका राष्ट्रीय इतिहास और राष्ट्रीय भक्ति-भाव से 
अविच्छिन्न सम्बन्ध हो। उसकी राय में प्रश्न, उत्साह और 
दुर्दम्य मनोरथों का दिव्य और सनातन मूल्यों का है, ठण्डी 
सच्चाई अथवा वास्तविकता का नहीं । 

फ़ासिस्तत्रादी विचारों से कार्यों को कहीं अधिक श्रेष्ठ और 
'मूल्यचान मानते हैं। उनकी दशि से विचारों से कार्यों का पत्षा- 
'घात होता है। कार्यो में मानवात्मा व्यक्त होती है।वह अपने 
कार्य की दिव्यता में सन्देह नहीं कर सकता। फ़ासिस्तवादियों 
के ये सिद्धान्त ठुरूड तथा परिवरततनशील प्रतीत होते हैं परन्तु 
डनकी मनोदशा सुस्पष्ठ और सुनिश्चित है | 

इतालियन फासिस्तवाद के अनुसार जीवन एक चुनोती है 
या होनी चाहिए जिससे हम अवनी इन्द्रियों को सचेत, अपनी 
शक्तियों को सुशिक्षित। अपनी अनुभत्र के भूख को प्रज्बलित 
चथा अनियन्त्रित अपने मनोभावों को तीत्र ओर भोले-भाले रख 
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सके | इनकी सम्मति में सदाचार सम्पन्धी नियम अनुल्लइनीय 
होते हैं तथा वे शुद्ध आत्मा से ही जाने जा सकते हैं और अने- 
शासन शील, तपोसय पुरुष ही सदाचार-नियमों का पालन कर 
सकते हैं । अतः प्रत्येक फासिस्त का कर्तव्य यह है कि वह 
अपनी आत्मा को उज्ज्वल तथा मनोविकारों को वश 
में रक्खे । ह 

फासिस्तवादियों के मत सें अन्त में भोतिक-जगत आध्या- 
त्मिक जगत के आधीन तथा उसीसे निर्दि होता हैं। मूल्यों के 
सम्बन्ध सें सानवों की भावनाएं, उनके सदाचार सम्बन्धी 
सिद्धान्त, सदसत्‌ के प्रकार के सम्बन्ध सें उनकी पेनी दृष्टि ही इति- 
 हास की घटनाओं का तथा समाज के राजनैतिक बनाबों का निर्शिय 
करती है| ये इतिहास की भौतिक तथा वैज्ञानिक तार्किक व्या- 
ख्या को अस्त्रीकार करते हैं । वे कहते हैं कि वह मानव . कल्पना 
के स्वभाव तथा सन की आत्मा-प्रबंचना का परिणाम है । 

फासिस्तवाद ऐसे मलुष्य-सत्री-पुरुष चाहता है, जो अपने मत्त 
के निर्भय नेता ( 567०४ ) हों, जो आत्म-त्याग की भावना के 
उपासक हों, आपत्ति के मुख में हँसते हुए दोड़ जाते हों तथा 
अपने उद्देश के लिए प्रसन्न बदन प्राण त्यागने को सदैव तत्पर 
रहें। इसी को यह फासिस्तवादी क्रान्ति या पुनरुत्थान 
कहते हैं । । | ह 
फासिस्तवादियों की राय में भोतिक सुख या सम्पत्ति 
सानवोणाोग का सही उद्द श'ः नहीं। शक्ति-उपासना ही मानवो- 
द्योग का सर्वोपरि ध्येय है। शक्ति प्रोप्त करनेवालों का संकल्प 
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ही सब कुछ है। फासिस्तवाद मानव संख्या की वृद्धि का अधि- 
कांश लोगों के अधिक सुख अथवा हित का सिद्धान्त नहीं-- 
गुण-च्ुनाव का, श्रेष्ठ शक्ति सम्पन्नों की चृद्धि का सिद्धान्त हैं । 

वह सब श्रकार के सुख-बाद का, उपयोगिताबादियों के 
मताछुसार सब की समनता के सिद्धान्त का, बहुमत के स्व्रामित्व 
के सिद्धान्तों को अस्त्रीकार करता है। फासिस्तवाद के अनुसार 
स्ेजनेच्छा को लोगों के सर या उनकी नाकें गिन कर नहीं 
जाना जा सकता । उन्ही' की वोटें गिनी जानी चाहिए जो 
वास्तव में निस्वाथ भाव से वोट देते हों। सत्य ओर उचित का 
पता मुण्ड गिनकर नहीं किया जा सकंता। फासिस्तवाद के 
मतानुसार राज कां. उद्देश व्यक्तियों के व्यक्तित्व का विकास 
नहीं । उनकी राय में व्यक्तियों को समस्त व्यर्थ की ओर सम्भवत: 
हानिकर स्वतन्त्रताओं से वंचित करके उतनी ही स्वतन्त्रता देनों 
चाहिए जितनी ठीक सममें | 

फासिस्तवाद सम्मति को समस्त मूल्यों का माप मानने से 
तथा उन्नीसवी' शताब्दी की आशिक मनोघृत्ति को सहां मानने 
से इनकार करता है । उसके अनुसार अधिक से अधिक सम्पत्ति 
डउपाजन करने के पीछे न पड़कर राज और मनुष्य को स्वस्थ 
सामाजिक-ब्यवस्था की खोज्न के पीछे पड़ना चाहिए | 

फिशेर ( १७६२--१८१४ ) का फासिस्तवाद पर बहुत 
प्रभाव पड़ा । उसके सतानुसार जो लोग राष्ट्र में अपने व्यक्तिः्व 
को लोन कर राष्ट्र के लिये सदेव आत्मोत्सग करने को तेयार रहें 
वे ही श्रेष्ठ है और जिनमें यह भावना नहीं वे कनिए्ठ । कनि्टों का 
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काम उन श्रेष्ठों की सेवा करना है जिनमें उच्चतम देश-प्रे म में सबे- 
-सयो ज्योति की तरह जलने का भाव ओत-आ्ोत भरा हो | उसकी 
'राय में संकल्प शक्ति मनुष्य के मनुष्यत्व का मूल है। मांनव के 
संकल्प की ऐतिहासिक व निर्णायक शक्ति में उन्तका पूर्ण विश्वास 
'हो और इसी संकल्प शक्ति को वे श्रोष्ठ पुरुष की मुख्य पहचान 
बताते हैं | श्रेष्ठ सबलों का स्वार्थ ही उनको राय में न्याग्र है। 
'राष्ट्र का हित-साधन ही इन श्रेष्ठों का एक-मात्र उद्देश है। 
निदशे की राय सें सुख-वाद का सिद्धान्त पशु-उचित 
सिद्धान्त है, मनुष्योचित नहीं। उसकी सम्मति में जो प्रचलित 
-सदाचार-सम्बन्धी माप-दुण्डों से ऊपर उठे वही श्र छ है। संकल्प 
शक्ति ही नेतिक तथा आध्यात्मिक श्र छता की सर्वोत्तम पहचान 
है। उसकी राय में क्रान्ति रूपी सासाजिक तथा राजनैतिक 
भूकम्प सड़ी-गली-खोखली, धामिक, आर्थिक, सामाजिक और 
'राजनेतिक संस्थाओं को नष्ट-अप्ट करने के लिये अनिवायतः 
आवश्यक है । निदशें के मतानुसार दासों और निबलों के सदा- 
'चार सम्बन्धी वन्धन सबल स्वामियों को नहीं बाँध सकते, उनकी 
अगति की गति नहीं रोक सकते । उसकी राय सें उपयोगिता- 
वादियों का कत्तेव्य-शास्त्र दासों का, अपने मतवल से मतवल 
वालों का कर्तव्य-शास्र है| श्रेष्ठ पुरुष के लिए यह लाज़िमो है 
“कि बह सानव को अपने बश में करके मानवेतर बने-। ज्ञान का 
सूत्र या उसका शूर-योद्धा बने । । 
निदशे के मतानुसार युद्ध निबेल-कोमल : हो जाने वाले राष्ट्रों 
को बलवाच्‌ बनाता है तथा शक्ति-सम्भूत उनकी दुवेल-ढुभाव- 
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नाओं से उन्हें दूर हटाकर उनकी आत्म-शुद्धि करता है। उसकी 
राय में निवेल और घृशित राष्ट्रों के लिए युद्ध ही अमोघ- 
ओषधि है । 

स्पेंगलर ओसवाल्ड को सम्मति में भी युद्ध का मनोवैज्ञानिक- 
संब्ष ही सतत की प्रक्रिया का सर्वोत्तम उपचार है | अतः युद्ध 
को ध्येय रूप से गौरवान्वित करना चाहिए | युद्ध निर्वलों को नष्ट 
कर सबलों की वृद्धि करता है तथा संजीवन गुणों को विकसित 
करता है | कष्ट सहन करना महानता का स्रोत है / 
इनके मंतानुसार इंश्वर, जाति, राष्ट्र, समाज या रक्त में ही 
दर्शन देता है । इटालियन फासिस्तों का कहना है कि ऐसे बलि- 
दानी वीर श्रेष्ठ पुरुष ही यह जानते हैं कि सदाचार क्‍या है ? 
कार्लाइल की सम्मति में राज की समस्या समाज के श्र छ पुरुषों 
को खोजना है। जिनमें सर्बंजनेच्छा भूत्तिमती होती है वे ही 
श्रेष्ठ हैं। फासिस्त राज के आदशवादी सिद्धान्त को मांनते हैं | 
उनकी सम्मति में व्यक्ति राज या राष्ट्र के प्रति अपने कत्तव्य का 
पूर्णतया पालन करके स्वयं अपने व्यक्तित्व का पूर्ण विकास कर 
सकते हैं । उनके मताचुसार नेताओं की आज्ञाओं का पालन करने, 
आदशे पर वल्लि होने से व्यक्ति स्वाथ तथा पाथकक्‍य भाष से 
ऊपर उठता है | 

फासिस्तवादियों--विशेषकर-नात्सीवादियों के मतानुसार 
मेता का कार्य है कि बह विविध व्यक्तियों. की भीड़ को सासान्य 
सामूहिक इकाई, आत्म विश्वासो राष्ट्र में परिणत करें। इसी 
अर्थ में रुज अथवा राष्ट्र अपने सदस्यों के व्यक्तित्व की वृद्धि 
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करता है। राष्ट्र के अन्दर व्यक्ति के समान जीवन और स्वार्थो 
को अभिव्यक्ति राज-मूलक हो होनी चाहिए। इनके मतानुसार 
पार्टी स्व जनेच्छा का भाष्य अथवा अ« करतो है। 

.. नात्खी तथा फ्रासिस्त राज-सम्बन्धी जिस आदर्शवादी 
सिद्धान्त को मानते हैं उसके मुख्य प्रतिपादक ज्मन दाशनिक 
हेगल ओर अंग्र ज दाशेनिक एफ--एच ब्रेडले ( १८६०६-१६२४ ) 
तथा डाक्टर वोलेन क्लेंट हैं| वोलैन क्लेन्ट ने अपना पक्त राज 
सम्बन्धी दाशनिक सिद्धान्त (77० 9॥080फ96०&। ६0०07 
० 8080० ) नामक पुस्तक में किया है । 

हेगल ने सामाजिक धर्म शीलता ( 8००७! ) के सिद्धान्त 
का प्रतिपादन किया | उसके सतानुसार राज इस सामाजिक 
चमें-भाव का स्रोत तथा भण्डार है । स्वत्तनत्र जन ( 7७०७७ ) 
सामाजिक अन्त.करण द्वारा नियोजित तथा सामाजिक - मतों 
के रूप में अभिव्यक्त जीवन की आदत और भावना ही एक-साथ 
समाज का मन ओर आत्म-चेतना स्वरूपिणी होती हैं। वह राज 
को सजीव पुरुष मानता हे जिसकी इच्छा, सबजनेच्छा तथा 
जिसका सदाचार सामाजिक धर्मे-भाव होता है | राज एक नेतिक 
पुरुष होता है जिसका उद्देश नेतिक होता है-राज स्वयं नेंतिक 
राज ( ०४४०४! ) है। हैगल के मतानुसार राष्ट्रात्मा प्रत्येक 
व्यक्ति को उसके अन्त-स्थल से नियन्त्रित तथा प्रभावित करती 
है जिससे वह व्यक्ति उसे अपंत्ती ही आत्मा तथा अपना एकमात्र 
अन्तिम जीवनोदेश समभता है। 
.- ब्रेडले भी समाज को केवल नाम न मानकर उसे वास्तविक 
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मानता है। उसकी राय में व्यक्ति जो कुछ है. समाज के कारण, 
इसी के बल से है। सनन्‍्तति की जातीय प्रवृत्तियाँ और पारि- 
वारिक लक्षण विरासत में मिलती हैं। राज सम्पूर देह है जो 
अपने प्रत्यज्ञों से बड़ा तथा उसमें प्रथम है ओर जिन अझ्ों में 
चह- अपने को अभिव्यक्त करता है उनसे पहिले जन्म लेकर 
उनको निर्णीत करता है ।. ह 

मुसोलिनों के सताचुसार राज सजीव देह-अपनी उत्पत्ति 
और बिकास में राष्ट्रात्मा का व्यक्तीकरण है जो प्रत्येक स्री-पुरुप 
से तथा वैयक्तिक जीवन की सीमाओं से परे उठकर राष्ट्र की 
सर्वेग्यापी आत्मा का प्रतिनिधित्व करता है। इनकी राय में 
राजनैतिक इप्टि से उच्चतर तथा निस्‍्वार्थ सार्चजनेच्छा सम्पन्न 
होता है। ; 

- डाक्टर बौसेन क्रेट का मत' है कि राजनेतिक शिक्षा करा 
उद्देश राष्ट्र भक्ति को छोड़कर अन्य सब भक्तियों को उन्‍्मूलित कर 
देना होना चाहिए | जेडले के मतानुसार व्यक्ति का जीवन, उसका 
कर्तव्य मुख्यतः समूचे समाज में उसके स्थान पर निर्भर रहता 
है । उस समाज के स्थान पर जो अपनी कानूनों, संस्थाओं तथा 
भावना द्वारा उसे वह जीवन देता है जिसको वह नयन करता है 
ओर जिस जीवन को उसे नयन करना चाहिए | इनके मतानुसार 
राज सजीव होता है उसके आत्मा होती है | यही आत्मा नाग- 

रकों की चेतना होती है | प्रत्येक नायरिक को राजरूपी सजीव 
आत्मा उसके काय का'ः क्षेत्र बताती हे। वेयक्तिक स्वाधीनता 
राष्ट्र की सेवा में ही मिल सकती है। वह नेतिक संकल्प अर्थात्‌ 


(६ ६४ ) 

राष्ट्र की आज्ञा मानने में ही व्यक्ति की सच्ची स्वाधीनता है। 
राज के अधिकार सर्वोपरि हैं। वह सदाचार के नियमों से 
आवद्ध नहीं, उनसे स्व॒तन्त्र होता है। युद्ध में राज का प्राण 
परिवद्धित होता है। हैगल के शब्दों में तो ''राज़ ही! “वास्तविक 
परमेश्वर” है। वही मानवी संगठन का प्राइ तिक, आवश्यक और 
अन्तिम स्वरूप है। हैगल राज की कमी नहीं वेशी चाहता है। 
उसके मत में राष्ट्र की भक्ति ओर उसके लिए आश्म त्याग करने 
से हमारे व्यक्तित्व का विकास होता है तथा हमारे ओछे उद्देशों 
और मानवी स्वार्थ-परता से हमें मुक्ति मिलती है । यूनानी राजं- 
नेतिक विचार-धारा के अनुसार सात्विक जीवन राज में ही 
सम्भव है। भारतीय राजनीति-शास्त्र का भी यही विचार है। 

हिन्दू संस्क्रृति के अनुसार फासिस्तवाद की उपसा क्षात्र-भावा 
रज-पूती दर्शन से दी जा सकती है यद्यपि भारतीय तथा पाश्चात्य 
संसक्ृति में आधारभूत भेद होने के कर यह उपसा संबंधा 
सही नहीं क्‍योंकि भारतीय ज्षात्र-धर्मं तथा रजपूती दशेन भी 
केवल शक्ति उपासक नहीं । उसकी शक्ति-डपासना उसके आंत्म- 
विकांस के अध्यात्मिक सिद्धान्त से मर्यादित है. । 

फासिस्तवाद की आलोचना उसके सिद्धान्त-कथन से ही 
दो जाती है-। वह सम्पत्तिवाद और साम्यवाद के विरुद्ध प्रति- 
क्रिया है । सम्पत्तिवाद पूँ जीपतियों का मजहब है । वह बैश्यों का 
धर्म है। उसमें सम्पत्ति ही सब कुछ मानी - जाती है। सर्वेगुणाः- 
काग्चमाश्रियन्ते! वाली बात होती. है। राज-बुद्धि- और प्रथा 
अथात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर शूद्र सब वैंथा किसान और गाँव 
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भी वैश्यों के-पूँजीपतियों के अधीन-उन्तके उपयोग और उपयोग 
के साधन हो जाते हैं। साम्यवाद में भी मध्यवर्धीय लोगों- 
किसानों-छोटे दुकानदारों आदि को उनका समुचित स्थान नहीं 
मिलता । न श्समें क्षत्रिय तथा ब्राह्मण-वर्ग के ही साथ न्याय 
किया जाता है। फासिस्तवाद इन्हीं कमियों से लाभ उठाकर, 
जहाँ क्षात्र-धर्म तथा शक्ति-पूजा, राष्ट्रोपासवा के नाम पर 
सम्पत्तिवाद. और स्वार्थ-सुखब्राद को नष्ट करता है। वहाँ 
किसानों और ज्ञात्र-चर्गों को अपने साथ लेकर साम्यवाद के 
विरुद्ध सद्भठन करता है । 

फासिस्तवाद में जातीय और राष्ट्रीय भेद-भावों को अनादि 
अनन्त मानकर सतत संघ, उनमें वरावर निरन्तर युद्ध का 
प्रचार किया जाता है.। युद्ध के लिए युद्ध उनका एक धस हो 
जाता है। उसमें वैयक्तिक स्वाधीनता के लिए कोई स्थान नहीं 
है। वह घोर साम्राज्यवादी है | 

है लोकतन्त्र - 

लोकतन्त्र सामाजिक और राजनेतिक विज्ञान के उन जादू 
भरे शब्दों में से है जो मानव-सागर में उसी प्रकार ज्वार उत्पन्न कर, 
देते हैं जिस प्रकार पूर्रिमा का चन्द्र जल-सागर में परन्तु जिसकी 
सर्वेमान्य परिभाषा हज़ारों वरस से. मानव-बुद्धि को सफल 
चुनौती दिये हुए खड़ी है । यही कारण है कि वहुश्र॒त-लोकतन्त्र 
का कोइ सुनिश्चित तथा सझुव्यवस्थित शास्त्र या दर्शन नहीं । 
साधारणत: लोकत्तन्त्र का आधार सहिष्णुता और आवश्यक्र 
समभौीते के वाद-विवाद तथा समसहोते द्वारा स्तेक्य की सतत 


क 
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खोज तथा इस मतैकय के अधिक से अधिक परिसाण पर 'आधा- 
'रिंत मतैक्यानुसार कार्यों पर आधांरित है।. शान्ति ओर सदूभावों 
के प्रेमी लोकतन्त्र को राजनैतिक कारये करने ,की संम्भावनोचित 
पद्धंति कहते हैं । 0 पं मम 
शासन के उस स्वरूप को लोकतन्त्र कहते हैं. जिंसमें सरकार 
जनता के, नागरिकों के सामने जंवाबदेह होती है ओर ज॑ 
उ्यवस्थापिका सभाओं का चुनाव लोगों की स्वतन्त्र बोट से 
होता है। लोकतन्त्र की मुख्य पहंचान यंह है. कि: उसमें जनता 
अथवा उसके चुने हुये प्रतिनिधियों के बहुमत की सरकार का 
बदलने, मंत्रि-मण्डलों को वरखास्त करने का अधिकोर होते है। 
लॉकतनंत्र में संरकार हाल का विरोध करने को स्वतन्त्रता होती है। 
उसमें सरकार दाल का विरोध करने वालों कें' प्रति आदश ता 
पूँण सहिष्णुता का होना अनिवायंतः आवश्यक हांता है। अथात्‌ 
उसमें परस्पर विरोधी विभिन्नद्लों में यह” सबंसान्य तथा अर्थि 
च्छेद, सन्निह्ित सममौता रहता' है कि अपने हाथ में शासच-सूट् 
आने पर हम दूसरे विरोधी दलों को पीड़ित तथा प्रताड़ित नहीं 
. करेंगे। उसमें विभिन्न दल शान्तिमथ साधनों से अपना वंहुमत 
करंकें शांसन की बागडोर आपंस में बदलते रहते हैं । लोकतन्त्रे मे 
विभिन्नता में वास्तविक एकता होती है। लोकतन्त्र में निम्नह का: 
आवरण नहीं। एक मात्र उपचार किसी न किसी प्रकार क 
अभिव्यक्ति ही है।... । ८ 
लोकतन्त्रीय शासनं-पद्धति की संफलता के लिए जो वा 
जरूरी समभी जाती हैं उतमें;से एंक यह है कि बहुमत को चौहि 


हर 
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पक बह अपनी शक्ति का इस्तैमाल इस “तरीके से: करे जिससे 
विरोधी दलों को संशश्र-विद्रोह - के लिएं- विवश-न होना पड़े । 
'लोकतन्त्र का विश्वास है.कि संकटों तथा भयभीतता को विश्वास- 
.पूर्वक काबू में. किया जा सकता है वशर्त्ते, कि.शासक-वर्ग में बुद्धि 
'तथा:संकल्प की हृढ़ता हो । हाँ, बहुमत को स्वयं ही परिवर्तेच की 
' 'शति-को इस. प्रकार नियन्त्रित रखना चाहिए। अपने कार्यक्रम 
'को उस-हृद-से आगे नहीं जाने . देना चाहिए: जिसमें जाने से 
“हथियारबन्द बगावत होने का खतरा हो । उदाहरणार्थ, डिक्टेटर- 
'शाही अथवा सम्पत्ति. जब्त करने वाले कानून से पीड़ित लोग 
'सशंख्र विद्रोह करने पर उतारू हो सकते हैं। लोकतन्त्रीय राज- 
नेतिक दल की सफलता के लिए यह भी आवश्यक है कि उसका 
'कार्य-क्रम ऐसा भी न हो कि जिससे दल के सदस्यों, अजुयायियों 
का उत्साह, उनकी सक्रिय तथा मक्तियूर्ण सहायता ही तिरोहित 
हो जाय । पहला दृश्य सम्पत्ति जब्त करने वाले क्रान्तिकारी 
'कार्य-क्रमों से होता है ओर दूसरा लिवरल नरम-नीति से । लोक- 
'तन्त्र की सफलता इन दोनों अतियों; अतिड्मता तथा अति-नरमी 
के बीच में है। लोकतन्त्रीय राजनैतिक दल की सफ़लता के लिए 
तोसरी आवश्यक बात यह है कि उसके कार्य-क्रम का क्षेत्र ऐसी 
आर्थिक ओर राजनेतिक समस्याओं में होना चाहिए जिनका 
जनता के हित से अत्यक्ष ओर निकट का सम्बन्ध हो, तथा जो 
उनके प्वल दलों के कार्यो पर आधारित हों । 
वास्तव सें लोकतन्त्र शाख अथवा विज्ञान नहीं, वह झुछ 
सिद्धान्तों का समृह है। वह उतना तके-विरभेर नहीं, जितता भाव 
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निर्भर हैं। और वह भाव यह है कि राज का प्रारम्भ और उसका 
उद्देश व्यक्तियों को अपने सर्वोत्तम गुणों का विकांस करने का 
क्षेत्र, सामान तथा अवकाश देना है। राजनीति-शाख्र तथा कत्तेव्य- 
शात्र के सम्बन्ध में लोकतन्त्र के सिद्धान्त बिखरे हुये, ठुकड़े-ठुकढ़े 
की शक्ल में तथा स्थायी हैं | वह राजनैतिक कार्यों को, आर्थिक 
क्रियाओं को गोण सष्टि मात्र नहीं सानता। वह व्यक्ति-वाद तथा 
वैयक्तिक-स्वातन्त्य में विश्वास करता है और उसकी सम्मति में 
मनुष्य की आर्थिक-क्रियायें व्यक्ति की क्रियायें हैं, सामाजिक 
उद्दे शों से उनका कोई सम्बन्ध नहीं । हाँ, राजनीति व्यक्तियों 
की मनमानी आर्थिक नीति के अच्छे परिणामों से समाज को 
बचाने के लिए उनमें हस्तक्षेप करती है। उदाहरणाथे, दुकानों, 
कारखानों आदि में काम करने वाले कमेरों की रक्षा के लिए 
फ़ैक्टरी एक्ट, ट्रंडबोडे एक्ट तथा दुकानें! पर प्रतिदित काम 
करने को घन्टे मुकरेर करने वाले क़ानून इत्यादि । लोकतन्त्र- 
बादियों की सम्मति में. आर्थिक कार्यों की. अपेक्षा राजनेतिक 
कार्यों में विशेषता यह है कि राजनैतिक काये साधारणतः समस्त 
समाज के हितों से सस्बन्धु रखते हैं जब .कि आर्थिक कार्य 
व्यक्ति-विशेष अथवा वर्ग या समूह विशेष के स्वार्थोंसे ही ' 
सीमित होते हैं । हि 
तोकतन्त्र के लिए यह आवश्यक है कि लोकतन्त्रीय शासब- 
पद्धति को अहण करने वाले देश या . रांट्र में रहने वाले सभी 
विभिन्न दल कुछ वातों को सर्वेमान्य मानलें । वे. बातें. जिनका 
*... उल्लेख पहले किया जा चुका है।लोकतन्त्रीय सिद्धान्तोंके अनुसार 
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राज का आवश्यक कत्तव्य क्षेत्र; प्रष्ट-भूमि का कत्तंव्य-क्षेत्र भर है। 
से यह नहीं.मांवते कि राजनैतिक लोकतन्त्र आर्थिक सुधारों के 
रास्ते में रोड़े अटकाता है या रोड़ा सावित होता है। लोकतमन्त्रीय 
शंसन-पद्धति अपने सुधारों द्वारा गरीबी और असन्‍्तोप की 
क्रान्तिकारी धार को कुन्द कर देती है.और समाजवादी कार्यक्रम 
के. कारगरपने को कील देती हैं । 

८“: लोकतन्त्रीय शासन-पद्धति में बुद्धि पर प्रभाव डालने वाले 
ताक्िक कारण, न्याय-भाव को अपील करने वाली दलीलों और 
वोटों. का काफी असर होता है। इस शासन-पद्धति के तकारात्मकऋ 
गुण थे हैं.कि वह व्यक्तियों के जानो माल की हिक्राज़त. की 
गारन्टी करेती है अर्थात्‌ उसे आर्थिक. तथा. राजनैतिक वैयक्तिक 
स्‍्तंन्त्रता देती है । उसकी रचनात्मक खूत्री यह है कि अच्छा 
जीवन - नमन करने को आवश्यक कस से कम शारीरिक तथा 
सानसिक शिक्षा का प्रबन्ध करता है। 

लोकतन्त्रवादी भी यह स्वीकोरः करते हैं कि समाज-सेवा 
लोक-सेवा द्वारा मनुष्य नेतिक अच्छाई तंथा सुख के मूल्यों की 
अनुमूति प्राप्त करवा है । बहुत से लोग उपयोगी तथा वलब॒ती 
लोक-सेवा के जीवन में ही सुंख-स्वादन का. सबसे सुलभ सुपथ 
समभते हैं । 

* लोकतन्त्रवादियों का कहना है कि हमारे तथा वेयक्तिक 
स्वाधीनतावादियों के राजनेंतिक सिद्धान्तों को अन्तद्ष्ठि से दी 
जाना जा सकता है। उनको अपने समर्थन सें तकोँ का सहारा 
नहीं लेना पड़ता । यदि उतकों न मानने वाला व्यक्ति उनमें 


४. (६ ७०: ): ह 
सन्देह प्रगट करे तो ऐसी कोई पद्धति नहीं है. जिससे उनकी सत्यता: 
सिद्ध करके संशय्रात्मा की शक्ला का समाधान किया जा सके [ 
लोकतन्त्रवादियों के दो आधार भूत सिद्धान्त-ये हैं--( १ ). 
जूता पहनने वाला ही यह बता सकता है. कि जूता उसके. पैर को . 
कहाँ-कहाँ दावता है इसलिये अपने लिये जूता चुनने का अधि- 
कार उसे ही होना चाहिये । वे कार्य-क्षमंता के -नाम पर: जनता 
के सुख को न्‍्योछावर करने के लिये तैयार नहीं है। ( २) ग़लती 
करके उत्तके दुष्परिणामों के अनुभव द्वारा. भविष्य में ग़लती, 
करने से, यानी प्रयोगों द्वारा . ही उन्नति होनी ,चाहिये। जनंता 
की विशेषज्ञता का अभाव उसके स्वराज्य का विरोधी नहीं होना 
चाहिये । ल्ञोकतन्त्रवादियों का कहना हैं. जिस प्रकार सैनिकों को 
संकटों की सतत उपस्थिति से ही शिक्षा...मिलती है. उसी प्रकार: 
नागरिकों को भी शरलतियों और बुराइयों की मोजूदगी से ही. ' 
शिक्षा मिलती है। जनता का अशिक्षित होना भी उसके स्वराज: 
' के विरुद्ध समुचित दलील नहीं होनी चाहिये. - विशेषज्ञों की 
विशेषज्ञता के कारण दूसरों पर शासन करने का विशेषाधिकार 
लोकतन्‍्त्रवादी नहीं मानते क्योंकि वे कहते हैं कि. यह संभव- है. 
कि विशेषज्ञों का हित, स्वार्थ अथवा उद्श जनता -के स्वार्थ 
अथवा उद्देश से भिन्न हो । इसी तरह आम तोर पर -श्रेष्ठ॒ तथा 
उच्च योग्यता सम्पन्न. व्यक्ति को भी शासन करने : का. विशेषा- 
धिकार लोकतन्‍्त्रवादियों की सम्मति में--नहीं. होना चाहिये। 
हाँ, विशेषज्ञों की सलाह ली जा सकती. है। .... : 
लोकतन्त्रवादी कहते हैं. कि -पदारूढ् व्यक्तियों पर कोई 


है दे हे 


अंकुश न रहे तो वे अपनी प्रमुता को दुरुपयोग करेंगे। उनको 
राय में आदर्श शासक केवल कपोल कल्पित हैं। जीवन तथा 
संस्तार में वे आप्य नहीं। सद्भाव भी सत्य के दुरुपयोग को 
तहों रोक सकते-क्योंकि-जिन लोगों में क़ानून बनाने की शक्ति 
होती है उन्हें उन क्रानूनों को मानना नहीं पड़ता । 

इनके मत में स्वाधीनता सर्वोच्च रामनेंतिक मूल्य है । 
व्यक्तियों को स्वेच्जानुसार ज़ीवन नमन करने तथा विचार रखने 
ओर उन्हें उयक्त करने को स्वतन्त्रता होनों चाहिये। हवा ओर 
स्वास्थ्य को वरहँ स्वाधोनता की क्रीमत भी लोगों को उसके 
अभाव में ही मालूम होतो है। कार्य-ज्मता के नाम पर स्वा- ' 
धोनता को- वलि चढ़ा देना लोकतल्त्रवादियों के मतानुसार उसो 
चोज को जलाञ्जलि दे देना है जो मदुप्यों में मतुष्यता स्थावित 
करती है। लोकतन्त्रोच शासन-पद्वति में सब लोगों को अपनी- 
अपनी शक्तियों का भरपूर विकास करने का पूरा-पूरा सुश्रवसतर 
मिलना चाहिये तथा-क़ानून की निगाद में सब्र को चरावर एकसा 
मानना चाहिये । लोकतस्त्रवाद चद मानता हैं कवि मनुस्य तक- 
शोल-विवेकग्रु क प्राणों है। वह विजेकबाद के सिद्धान्त को सह 
मानता है ओर व्यक्ति-बाद के इस सिद्धान्त कों भो सद्दी मानता है 
कि व्यक्तिस्रवं अपने में एक साध्य हैं बह दूसरे साध्यों का साधन 
मात्र नहीं हैं। लोकतन्त्रवादियों के मतानुसार जोष-विज्ञान 
व्यक्तियों की अधीनता के सिद्धान्त का समर्थन नहों ऋरता । बड़ 
सनातन आत्म त्वाग अर्थात्‌ पारत्यरिक सहयोगन्यथ के लिये 
वेयक्तिक स्वतन्त्रवाओं को स्वेच्द्रायूतक सोमित ऋरने के सिद्धान्द 


हा 


( ७२ ) 
का. समर्थन अवश्य करता है। लोकतन्त्रीय समाज में व्यक्ति को 
समाज की सेवा में अपने विकास का तथा पूर्ण मूल्य की अनुभूति 
का पूरा-पूरा मोक़ा मिलता है। लोकतन्त्रवादियों का सिद्धान्त है 
फि अच्छा शासन-स्वशासन का स्थान नहीं ले सकता। लोक- - 
तन्त्रीय शासन जनता के लिये स्वयं जनता “द्वारा किया जाने 
वाला शासन, जनता का शासन है। ० 

लिखित शासन-विधानों की माँग तथा ग्रतिनिधि-सत्ताः्मक 
शासन-प्रणाली की माँगें लोकतन्त्र की आधारभूत -ाँगें हैं । 
यूरूप की उन्नीसवीं सदी की राजनीति में राष्ट्रीय के साथ-साथ 
वैधानिक लोकतन्त्र की लहर वहाँ के जन-सागर को  आन्दोलित 
करतीं थीं | १८४८ में तो वहाँ राजनैतिक क्रान्तियों का तूफान सा 
आ गया था ।.वेयक्तिक नागरिक अधिकांरों कीं गोरन्टी की माँग, 
व्यवस्थापक अतिनिधि संस्थाओं की. माँग तथा कार्यकारी, व्यव- 
स्थापक और न्यायकारी विभागों के श्रथक्‌ करण की मांगें इस तूफान 
की खास मांगें थीं, इंन क्रान्तियों का परिणांसम यह हुआ कि ' 
१८८० तक यूरुप में ट्की ओर रूस को छोड़कर वस्तुतः प्रत्येक 
देश में सुनिश्चित वैधानिक शासंन-व्यवस्था का: कुछ न कुछ 
ऐसा प्रवन्ध अवश्य हो गया जिसमें वहाँ कीं जनता के बहुत बड़े 
भागों को शासन-कार्य में हिस्सा लेने का हक़ मिला। ह 
: इन लोकतन्त्रीयं बिचारों कां सब से अधिक विकांस और 
अचार फ्रान्स में हुआ । फ्रांस के विचारक-' कुछ हद तक जमेन 
आदरशवादियों से प्रभावित हुए । तके के स्वाम्य योग्यंत्म प्रति- 
धाईेक विक्टर कोजेन (१७६२-१८६७ ) था। 'डेसकीाः केहेना था 


'( ७३ ) 

कि स्वाम्य और पूर्णाधिकार पर्यायवाची हैं ओर अधिकांर पशु- 
चल और सबजनेच्छा १९ आधारित न होकर केवल पूर्ण विवेक 
पर ही अवलम्बित है। रॉयर कॉलार्ड ओर फ्रासोइस पी ० गिजेन्ट के 
साथ काज़ न सिद्धान्त-वादी कहलाते थे। एलेंक्सिसडी टोंक वाइले 
(१८०४-१८४६) के भनन्‍्थों से लोकतन्न्नीय विचारों का यूरूप सें 
चहुत प्रचार हुआ | मोण्टेस्की शी तरह टोके वाइले का भी यही मत 
था कि जनता की सामाजिक संस्थायें उनकी सामाजिक अवस्था के 
'तथा देशकालावस्था पर मिर्भर रहती हैं ।टोक बाइ १ का विश्वास 
था. कि अन्त में प्राकृतिक विकास के परिणामस्वरूप लोकतन्त्र 
समस्त संसार में स्थापित तथा प्रचलित हो जायगा। आधु- 
निक फ्रॉसीसी राजनेतिक विचार का सर्वोत्तम व्यक्तीकरण जे०- 
थी० ऐस्क्रीन ( १६४८-१६१३ ) के अन्‍्धों में हुआ हैं। उसके 
सतानुसार राज़ राष्ट्र का कानूनी पुरुष है। भीतरी तथा बाद्री 
मामलों में बी स्वामी है परन्तु राज के लिए यद्द लाज़िमी हैँ. कि 
चह व्यक्तियों, नागरिकों के अधिकारों को रक्षा तथा इनका 
आदर करे। कानूनी दृष्टि से राज ही सर्वोपरि दे परन्तु व्यक्तियों 

को स्वाधीवता की रक्षा करना उसका नेतिक कत्तंव्य है । 
अमेरिका की लोकतन्त्रीय विचार-धारा जाजंटकर, जान टेलर, 
जूल वालों ओर: विशेषकर थोमसजैफरसन के यन्थों में श्रवादित 
हुई हैं । धौीमसनेफरसन मे अपने विचार विशेषत : सिडनी लोक 
ओर पेन से लिये | इनके विचारों को जेफरसन ने अमेरिकन देश- 
कालावस्था की भाषा में व्यक्त किया । जेफरसन मानवी समता, 
आहृतिक अधिकार, वैयक्तिक स्वाधीनता की रचा के लिए सामा- 


६ ७४ ) 


जिक इकरारनामे द्वारा राज्य-स्थापना तथा. शांसन की दशा में: 
क्रन्ति अथवा विद्रोह के अधिकार को स्वीकार तथा “प्रतिपादित' 
करेता है | उसकी. राय में जनता की स्वीकृति सदेव शासन का; 
आधार होनी चाहिए। उसका कहना था-कि राज के स्वास्थ्य के. 
लिए कभी-कभी क्रान्ति का होना आवश्यक औषधि है | वह राज- 
तन्‍्त्र का विरोधी था परन्तु बुद्धि तथा-योग्यत्ा की,प्राकृतिक 
श्रेष्ठता को मानता था। शिक्षा और स्वायत्त स्थानीय स्व॒रांज्य को; 
वह प्रजातन्त्रीय संस्थाओं की मुख्य खूटियाँ मानता था। वह, 
लोकतन्त्र के अनधिकारीजन-समूहों के लिए “लोकतन्त्र का पक्त-- 
पाती न था परन्तु उसका विश्वास था कि: धीरे-धीरे सभी जन- 
समूह प्रजातन्त्रीय शासन के योग्य हो जायेंगे। वह. सेना के 
मुकाविले में मुल्की शासन का तथा व्यापार और उद्योग-धंन्धों 
के मुकाविले में खेती का पक्तपाती था। उसका विश्वास -था किः 
शहरों की बढ़ती से भ्रष्टाचार बढ़ेगा और सफल .लोकतन्त्रः 
कठिन हो जायगा | ' हैक रे 
अमेरिका में जैक्सन के समय में - लोकतन्त्रीय-शासन-पद्धति 
का विकास हुआ। राज़नेतिक- शक्ति जमीदार-वर्गे के हाथ से: . 
निकल कर सर्वसाधारण के हाथ: में, उनकी. बोटों .के रूप में 
 पहुँची। जिसके फलस्वरूप अमेरिका के पुराणखण्डी नेता यह: 
कहने लगे कि “बादशाह भीड़” (ण्ड ॥०० ) की. विजय हुई 
है । इसी प्रवृत्ति के फलस्वरूप अमेरिका में जजों वगेरः का भी 
चुनाव होने लगा । परन्तु विचार जगत में सामाजिक इकरारनामे,. 
प्राकृतिक अधिकार और मानवी समता के- सिद्धान्तों: का जोर. 


( ४७४४ ). 
घटने लगा । लोग उन्हें सदोष समझ कर छोड़ने लगे। फ्राँसिस " 
लीवर ( १८००-१८७२ ) नामक जमेन शरणागत्त ने प्राकृतिक: 
अधिकार और सामाजिक इकरारनामे के सिद्धान्तों की अपने कई 
ग्रन्थों में तीत्र आलोचना की | कैसाऊन, टी० कूपरादि ने प्राकृ- 
तिक अधिकार और सानवी समानता के सिद्धान्तों का 
खण्डन किया ।. 

लीवर ने अद्गरेजी और फ्राँसीसी लोकतन्त्र में यह्‌ अन्तर 
बताया कि अड्गरेजों की राय में लोकतन्त्र के साने है नागरिक 
स्वाधीनता अर्थात्‌ सरकार हस्तक्षेप के क्षेत्र की हदवन्दी करके, . 
जससे मुक्त क्षेत्र का विस्तार । फ्रॉसीसियों की राय में लोकतन्न्र के 
माने थे राजनेतिक अधिकार अथवा शक्ति में सब लोगों का 
हिस्सा रखने का अधिकार अथात्‌ राजनैतिक स्वाधीनता | डवलू 
डवलू विलोधघबी ने (१७ 7&:77० ०॥ ६96 ६६४६०) नामक पुस्तक में 
सामाजिक इकरारनामे और प्राकृतिक अधिकार के सिद्धान्तों का 
खण्डन . करके राज के पूर्ण ओर अविभाज्य स्वासित्व के सिद्धाँत 
का प्रतिपादन किया । 
लोकतन्त्र के जिस सिद्धान्त का प्रवाह यूरूप के सबजनेद्र 
द्ाके 


कम्न्न्यू 


सिद्धान्त से निसत हुआ था, वह उन्नीसवी शताब्दी के अन्त 

साधारणत: प्रतिनिधिसत्तात्मक-प्रजातन्त्र के रूप में माना जाने 
- लगा। प्रजा के सीधे शासन की लोग अपवादस्वरूप मानने 
लगे । उन्नीसवी शक्तव्दी की आम प्रवृति लोकतन्त्रीय शासन 
के विस्तार की थी । वह दासता-अद्ध दासतादि के उन्मूलन में, 
चोट के लिए घर्म अथवा सम्पत्ति सम्बन्धी योग्यताओं के रद ' 


( ७६ ): 
किये-जाने में; लिखित विधानों तथा प्रतिनिधि सत्तात्मक संस्थाओं 
की स्थापना, पेन्रिक राजसन्त्र फे लोप! स्त्रियों 'के बोटाधिकार 
ओर कहीं-कहीं समस्त जनता को कानून बनाने के सम्बन्ध मं या 
: बनाये जाने अथवा बने हुये कानून के सम्बन्ध में अपनी राय 
जाहिर करने का सीधा अधिकार देने के रूप में प्रकट हुई । 
. गे ब्राइस, सी० एफ० डोल०, ए० टी० लौबेल, एलं० टी० हौव 
: हाऊस, एच आदफ, डबलू वींल, एफ० क्लीवलेण्ड, के? एच 
. हिसस्‍्लोच ने आधुनिक लोकतन्त्र पर सुपाब्य तथा विद्वताएूणं मन्थ 
लिखे । पूं जीवादी लोकतन्त्रीय शासन-पद्धतियों में वकीलों, राज- 
. नैतिक धड़ेवाजों और कैरियर-खोजियों की बन आती है। 
।, लोकत्तन्त्र का साधारणतः सर्वव्यापी सिद्धान्त यह है कि 
लोकतन्त्रीय शासन-प्रणाली में. बोटरों के बहुमत का निर्णय 
सान्‍्य होता है । यह दूसरी बात है. कि वोट देने का अधिकार 
सब जगह समस्त व(लिग ख्री-पुरुषों को नहीं होता। आर जहा 
. ऐसा भी होता है. वहाँ मी यह लाजिमी नहीं है कि शासन के 
सब मामलों में वोटरों की सम्मति ली जाती है | बोटरों के अति 
-निधियों के अधिकार भी पूर्ण नहीं होते। कहीं श्लियों को बोटा- 
"धिकार से वर्जित. करके, कहीं निरक्षरों तथा . कहीं सम्पत्ति-हीनी 
- को उससे बंचित करके प्रायः वोट का अंधिकार , सीमित कर 
;दिया जाता है. ( जरायम- पेशा लोगों, -देश-द्रोहियों, विदेशियी 
तथा पागलादि को आ्रायः सर्वत्र ही बोदराधिकांर से बच्नित् 
-रक्‍्खा जातां है! ४ 


3१६ गम 
हि 


( ७४७ ) 
. - कहीं-कहीं बड़े-बड़े जमींदारों, पूजीपतियों तथा दूसरे विशेष * 
स्वार्थवालों के ग्रतिनिधियों की दूसरी व्यवस्थापिका सभा बना 
कर जनता के चुने हुए प्रतिनिधियों का, पार्लियामेन्ट के रास्ते में 
अड्चन और असुविधा उत्पन्न कर दी जाती है जैसे इगलेरड में. 
हाऊस आफ़ लार्डस द्वारा तथा कहीं-कहीं रईसों तथा जमीदारों- 
की इन सभाओं के अधिकार इससे भी अधिक व्यापक जनता की 
प्रतिनिधि सभाओं की शक्ति को पूर्ण तथा पंगु कर देने वाले होते हैं 
सीधा लोकतन्त्र जिसमें समस्त वोटरों की राय हर एक. 
कांनून ने बारे में ली जाती है कहीं भी नहीं है। हाँ, कुछ छोटे 
देशों में इन वोटरों को यह अधिकार है कि वे अपने प्रतिनिधियों 
को वापस बुला सकें | कानून विशेष पर अपनी राय प्रकट कर 
सकें इत्यांदि | परन्तु अधिकतर देशों में जो कुछ अधिकार है वे : 
जनता की चुनी हुई पारलियामेन्टों को ही हैं। इद्नलेण्ड तथा अमे- 
रिका के पू जीवादी लोकतन्त्र इसी प्रकार के अतिनिधि सत्तात्मक - 
लोकतन्‍्त्र हैं । सीधे लोकतन्त्र नहीं। इज्नलेण्ड में जजों का चुनाव 
नहीं होता ओर वहाँ की नोकरशाही तो स्थायी और पतिनिधियों 
के प्रभाव रे परे रहती है। सीधा लोकतन्त्र स्विटज़रलेण्ड के - 
चार कैविनों में ही है। वहाँ के नागरिक अपने आप सभा में 
इकट्ठ होकर राज की नीति का निर्णय तथा शासन कार संचा- 
लगन करते हैं | इसी सभा में वे सार्वजनिक अधिकारियों का 
चुनांव करते हैं तथा समय २ पर यह भी तथ कर देते हैं कि इन 
अधिकारियों का कर्तव्य क्या होना चाहिए यद्यपि यह लोकतन्त्र - 
भी पूर्ण लोकतस्त्र न होकर सोमित लोकतन्त्र है किर भी लोकतंत्र - 


( छं८ ) ु 
“के विद्यमान रूपों में सर्वोच्च रूप है . और स्विटजरलेंड को छोड़ 
कर और कहीं प्रचलित नहीं है। - ह के 
साधा लाकतंत्र छोटे देशों या शहरों .में ही |सम्भब तथा 
: उयवहाय माना जाता हैं। विशाल तथा बहुसंख्यक् आघांदी 
वाले देशों में न तो वह सम्भव ही है, न व्यवहार्य ही इसलिये 
' स्विटजरलेंड को छोड़कर शेप सभी लाकतंत्रीय देशों में सीधे 
' ल्ञकतत्र के स्थान पर चुने हुए प्रतिनिधियों का अप्रत्यक्ष लोकतंत्र 
- ही अ्रचलित हैं | उद्ाहरणार्थ ब्रिटेन के साढ़े चार करोड़ लोगों के 
“लिये कानून बनाने का अधिकार वहाँ के समस्त वोटरों को न 
- दोकर पार्लियामेन्ट के साढ़े छः सौ मेम्बरों को है । 
लोकतंत्र के लिये यद आवश्यक नहीं है कि वह. श्रजातत्र हो, 
: हगलेंड मे राजतन्त्र होते हुए भी वह लोकतंत्रीय देश कहलाता 
है। इस इृ/ से लोकतंत्र के माने केवल प्रतिनिधि तंत्र के होते लि 
' क्या इ गलेंड में कानून बनाने, टेकस लगाने बगैर: का अधि- 
कार वादशाह के हाथ में न होकर वहाँ के चुने हुए प्रतिनिधियों- 
' पालियामेन्ट के मेम्बरों को है । फ्रांस ओर अमेरिका में प्रजात॑त्र_ 
था लोकतंत्र दोनों हैं। समस्त प्रतिनिधि-वंत्रीय देशों का शासन 
- मत्रि-संडलों के ज़रिये होता है। देश व्यवस्थापिका सभा में जिस 
- दूल का बहुमत होता है उसका नेता सन्त्रिमएडल बना कर राज- 
“ काज चलाता हूँ। मन्त्रिमण्डल अपने कार्यों के लिये अंपने देश - 
की पार्लियामेंट अथवा व्यवस्थापिका सभा के वहमत के सांसने 
उत्तरदायी होता है। सन्त्रीयश आमतोर पर स्वयं जनता के- चुनें 
हये प्रतिनिधि होते हैं। मन्त्रि-मण्डल अपने बजट अथवा खर्च, 


ह ( ७६ ) 
टैक्स; क़ानून सम्बन्धी मंहत्वपूर्ण अंस्तावों, मांगों या विलों को 
, अपनी पालियामेन्ट' में पांसे नहीं करा पावें या हार जाये वी 
"उन्हें अपने पद से इस्तेफ़ा देना पड़ता है क्योंकि उस हालत में 
प्यह माना जाता है कि उनकी मांलियामेन्ट में बहुमत उनके विरुद्ध 
है | पालियामेन्ट में उनके विरुद्ध अविश्वास- का प्रस्ताव भी पेश 
किया जा सकंता है और यदि वह पास हो. जाय. तो मन्तििं- 
सरंडलों के लिए इस्तैफ़ा देना लाज़िमी हो जाता है। ऐसा . होने 
'पंरं कहीं-कहीं मन्त्रिसण्डल पार्लियामेन्ट को भज्ग- भी कर:सकते 
हैं जिससे यदि आम चुनाव में उन्हीं की पार्टी के, मेम्बर अधिक 
संख्या में चुने जायें तो वे फिर राज-काज चला सकें और यह 
कह सके। प्रालियामेन्ट का बहुमत देश की जनता का बहुमते 
“नहीं था । डि मेम्बरों मे. हमारे विरुद्ध नोट दिया. वे लोकमत 
को नहीं व्याक करते थे इसीलिये चुनाव हार गये । 
यह पंहिले ही बताया जा चुका है कि अमेरिका में सन्त्रि- 
मण्डल प्रेसीडेन्टः बनाता है! और. वे वहाँ की व्यवस्थापिका 
सभाओं के सामने उत्तरदायी न होकर प्रेसीडेन्ट के सामने उत्तर- 
दायी होते हैं। प्रेसोडेन्ट के अधिकार अपने मन्त्रिमए्डल के ऊपर 
- बादशाहों के अधिकारों से भी अधिक होते हैं क्योंकि बादशाह 
अपना सन्त्रि-मए्डल नहीं वना सकता उसके लिये यह लाज़िमी 
है कि वह बहुमत के नेता से अंपना सन्त्रि-मण्डल बनाने को 
'कहें। यह मन्त्रि-मण्डल वादशाहः के सामने उत्तरदायी नहीं 
पालियासेन्ट के सामने उत्तरदायी 'होता है जब कि अमेरिका का 
* सन्त्रिमण्डल वहाँ की व्यवस्थापिका सभाओं के सामने उत्तर- 


( ८5० ) 
. “दायोन्‍नोहोकर केवल प्रेसीडेन्ट के - सामने -उत्तरदायों होता है॥ 
' अपंने-कार्य-काल में अमेरिका के प्रेसीडेन्ट के अधिकार बादशाह 
के अधिकारों से अधिक होते हैं। प्रेसोडेन्ट को उयवस्थापिका- 
सभा नहीं चुनती, सीधो चुनती है । प्रेसीडेन्ट और उसके सन्त्रि- 
मण्डल के सदस्यों के लिए व्यवस्थापिका-सभा का सदस्य होना 
भी आवश्यक नहीं है। अमेरिक्रा के शासन-विधान में -तो उनके 
लिए मेम्बर होने की मनाही है। उन्हें व्यवस्थापिका सभाओं में. 
क़ानून बिल बगैर: पेश करने का भी अधिकार नहीं है।.. “7. 
- छिजज्राब्वएं5ड०, मे३5लंडछ रण (6 4,थाग श९70ट०व८ 5086 : 
सासक पुस्तक सें मोरिस पारसेली ने लिखा है कि प्रतिनिधि- 
सत्तात्मक देशों में पार्लियामेन्टरी-प्रणाली ने संसार के मिन्न-भिन्न 
देशों में मिन्न-सिन्न स्वरूप अहण किये हैं। ब्रिटेन में बादशाह 
ओर सन्त्रि-मण्डल के बीच में जो कुछ सम्बन्ध है वह प्रधान- . 
सनत्री के ज़रिये ही है। वहाँ अलिखित-विधान की .परम्परानुसार 
बादशाह पालियामेन्ट के बहुमत वाले दल के नेता को ही अधान- 
सन्‍त्री नियुक्त करता है। फ्रांले में कोंसिल का ग्रेसीडेन्ट पालिया- 
सेन्ट के वहुसत का अतिनिधि होता है। उसका तथा उसके 
सन्त्रियों का, सन्त्रि-मण्डलों का जीवन पूर्णतया फ्रांसीसो 
पालियामेन्ट के चमत पर निभेर होता है। प्रज्ञातन्त्र का सभा- 
पति, राज के प्रधान की हैसियत से कोंसिल के प्रेसीडेन्ट को - 
वाकायदा उसके अधिकार-प्रदान की रस्म करता है। ब्रिटेन में 
हि-दल प्रणाली से वहाँ का सन्त्रि-मसण्डल फ्रांस के सन्त्रि-मण्डल 
.से अधिक स्थायी होता है.। पालियासेन्ट -भक्ग करने को आवब- - 


-( ए्९ ) 

श्यकता तभी होतो हैजब विरोधी दल पदारूढ-दल को निश्चित 
रूप से पार्लियामेन्ट में हरा दे। समस्त पार्लियामेन्टरी पद्धतियों 
में अतिनिधि तथा भेन्त्रिमण्डल बहुधा बदला करते है। राज 
काज लगातार चलाते रहने का काम स्थायी नोकरशाही पर 
रहता है । 

विगत महायुद्ध के बाद प्रत्येक दल को उसको संख्या के 
'हिसाब से प्रतिनिधित्व देने को. प्रणाली .्रहण करली गई है। 
अमेरिका में सभापती-शासन अधान है । संयुक्त अदेश 
अमेरिका की इस प्रणाली की नक़ल 'लेटिन समेरिकन देशों में 
भी की गई । सभापति का चुनाव कई साल के लिए होता है- और 
उसके कार्यकारी अधिकार विस्दृत होते हैं। वही मन्त्रि-मण्डल 
नियुक्त करता है। पर मन्त्रि-मण्डल उसी के सामने जवावदेइ 
होता है। उसे कानूनों को रद करने का भी सीमित अधिकार है। 

लोकतन्त्र के आलोचकों की संख्या उसके समर्थकों से कम 
नहीं है। न उनकी दलीलें ही निस्सार कही जा सकती हैं। 
उन्नीसवीं सदी के पूवोद्ध तक अवश्य लोकतन्त्र के योरुपीय 
आलोचकों की आलोचना का भुख्याधार बादशाहों का ईश्वर 
प्रदत्त अधिकार था परन्तु उन्नोसर्दी संदी के उत्तराद्ध से उक्त 
अधिकार और लोकतनन्‍्त्र का भीड़-राज क्रान्ति तथा अराजकत्तादि 
में पतित होने की आलोचना के अतिरिक्त वे लोकतन्त्र की क्षमता- 
हीनता, अति अपव्ययता तथा उसकी “स्वयं अतिकूलता” पर 
ज़ोर देने लगे ओर कहने लगे कि लोकतन्त्र योग्यता को कुचल 
कर अपरिहाये लोकमत के ज़ोर से सम्रस्त व्यक्तियों को सामान्य 


छर ) 


-योग्यत्ता की एक ही सतह पर ले आते हैं ःथात्‌ लोकतन्त्रों में 
“अन्धेर नगरी अनवूक राजा, टका सेर भाजी टका सेर खाजा 
चाली बातं होती है । एक पाश्वात्य लेखक के शब्दों में -लोकेतंन्त्र 
“में शेरों ओर वैलों को एक ही लकड़ी से हाँका जाता है! लोक- 
तन्‍्त्र के इन आलोचकों का कहना है कि उसमें जनता को वंहंका 
“लेने वालों की वचन आती है और पैसे वाले पूं जीपति ग़रीव ढोक- 
तन्त्रीय कर्मचारियों को खरीद कर अ्रष्ट कर सकते हैं। बड़े-बढ़े 
-शहरों में लोकाप्रय शासन: की -कमियों को बहुत से विद्वान- 
'निरीक्षकों ने विशेष रूप से देखा। बहुतों का कहनां था कि लोक- 
तन्त्र से यह आवश्यक नहीं है कि वैयक्तिक-स्वाधीनता रहे ही 
जब कि वह ललित कलाओं ओर विज्ञानों की उन्नति का पिरोधी 
है। आलोचकों का कहना है कि लोकप्रिय सरकारें क़ानूनों की 
भरमार कर देती हैं। वोटरों की फ़हरिस्तों, चुनाव-क्षेत्रों, चुनाव 
सम्बन्धी चालाकियों इत्यादि से भी प्रतिनिधि-सत्ता इतनी विक्ृर 
'करदी जाती है कि वह लोकतन्त्र की वास्तविक प्रतिनिधि, में 
नहीं रह पाती । ज्यों-ब्यों समय वीतता गयां- त्यों-त्यों . विशेषज्ञ 
-की आवश्यकता भी अधिकाधिक होती गई ओर उनकी आवश्य 
-कता के नाम पर भी आलोचनाएँ की जाने लगीं। . 
अवोचीन लोकतन्त्र के आलोचनात्मक .ग्रन्थों में एच मेर 
-की 707णौ७७ ७०४६, डबलू इ० एच लेवी की [0000078 ०७ 87९ 
॥/७००४७, जेंसकि न. की ॥फ्तज एेरस्ाशांडड ऑफक्षाल्णाि 
.ईकाल गोडविन की ?7छका७ण8, 07 फैं०१७8 0670007809 
और प्रा/076886७॥0 (६०प्रवे७१४००४ ०६ [080॥00780५५ - बीवारस्टो 


( :परे., ) 

द्वारा अनूदित ३० फो -जैट की 7%० ००१६ ०६ उ0०४.९४६४९१०6, 
इ० & लाचोलेपी ए० एम० लुडोवीबी की 7)8[000७ 0/. ॥ एं४६८- 
07809, डवलू एच लिली की #रपा४६ 2070968 94 20॥॥065, 
डचलू एच० मैलक को ॥%७ प्रणा[8 06 एपा७ 709700780ए 
इत्यादि पुस्तकें ग्रधान हैं। .; - 5 ! 
' अवलोकतन्त्र का विरोध आशिक न्षेत्र में सरकारी हस्तक्षेप के 
विस्तार के रूप में पूंजीपतियों द्वारा वैयक्तिक स्वाधीनता के नाम 
पर क्रिया,जाता है। राजनैतिक सिद्धान्तों में जब से मनोविज्ञान 
को लागू किया गया और लोकमत के स्वरूप के सम्बन्ध सें 
तथा जिन प्रभावों से वह निर्मित होता हे उसके सम्बन्ध में जो 
जानकारियाँ हुई हैं उनके आधार पर- भी लोकतन्त्र-विरोधी प्रवाह 
को वले मिला है। सर्वेसाधारण के आनन्‍्दोलनों में विवेकेतर-- 
मनोविकारादि कारणों के महत्वपूर्ण भाग का अनुभव होने पर 
लोग लोकतन्त्रीय शासन के विरोध की धारा वेगवती हुई। पिछले 
महायुद्ध के बाद एक ओर कायापलटकारी क्रान्तियों और दूसरी 
ओर कट्टर पन्थियों की प्रतिक्रिया की बाढ़ सी आई । इटली, स्पेन, 
मध्ययूरुप के राजतन्श्रीय आन्दोलन पिछली अचूत्ति के परिणाम 
थे। दोनों.के फलस्वरूप यूरुप में लोकतन्त्र के स्थान पर डिक्टेटर- 
शाही का जोर बढ़ गया | । 

स्वयं लोकतन्त्रवादी इस वात को मानते हैं कि उनका अपना 
कोई दर्शन नहीं । उन्हें स्वयं इस वात पर सन्देह होने लगा है कि 
कहीं योजनाओं का अथ शासत्र और केन्द्रित उद्योग अथीत्‌ उत्पा- 
दन के साधनों का :केन्द्रीकरण लोकतन्त्र के विरुद्ध तो नहीं है ? 


( ८४ ) 


वे यह अज्ञभव करने लगे हैं कि लोके, रूसो, पेन के ग्रन्थों से ही 
लोकतन्त्र का काम नहीं चल सकेगा। अच लोकतन्त्र का मुख्य 
आधार यह है कि वह उद्देशों का प्रचार तथा ध्येय की पूर्ति 
वल अयोग के बदले समझा बुकाकर तथा डिक्टेटरशिप के बदले 
पालियामेन्ट की पड़ेंति से काम लेना चाहती है। लोकतन्त्र- 
चादियों का कहना है कि हम न तो इसी सिद्धान्त को मानते हैं 
कि जो कुछ हूँ वह में ही हूँ। मेरे सिवा दूसरे कुछ नहीं और 
न इसी को कि में कुछ भी नहीं जो कुछ हैं वह दूसरे ही हैं। हमारा 
सिद्धान्त यह है कि प्रत्येक कुछ ने कुछ है। ॥। ५ गे डक 2 
समस्त लोकतन्त्रवादी इस बात से सहमत गई कि लोकतस्त्रीय 
शासन में राज समस्त व्यक्तियों के उद्देशों | (र हित्तों के अधीन 
रहना चाहिए । लोकतन्त्र अधिकतर उसके वि्वैधो से भोज़ाना ज्ञा 
सकता है। वह व्यक्ति की स्वाधीनत[ की रक्षा'के क्वए राज्य बाविकोरों 
का विरोधी है । इसी उद्देश से वह फासिस्तविरोधी,, पट 
विरोधी और कमस्यूनिस्त-विरोधी है। समाजवाद के 
लोकतन्त्रवादियों में दो मत हैं । कुछ उसके सह 
वह आर्थिक समता के सिद्धान्त का प्रतिपादन तथा । 
नियन्त्रण करता है तथा कुछ उसके विरोधी क्‍योंकि +स_पाजवाद 
व्यक्ति के जीवन [पर राज के अधिकारों में अत्यधिक वृद्धि 
करता है। 2 खो है 78 कक "आज ह 
लोकतन्त्र की एक बात यह है कि; लोकतन्त्र कानूने। ओर 
व्यवस्था के बल पर ही चल सकताःहै। व्यक्ति: की स्वाधीनेता 


'के साथ-साथ यंह आवेश्यक है कि व्यक्ति को यह मालूम रहे: कि 






( झई ): 


उसके अधिकार क्या हैं तथा उनकी सीमायें कितनी हैं और उसे 
इस बात की भी गारन्टी रहे कि इन सीमाओं के भीतर उसकी 
स्वतन्त्रता में कोई भी वाधा न डाल सकेया। यह निश्चिन्तता 
कानून ओर व्यबस्था से ही सम्भव .हो सकती है। 

- परन्तु समाज में सदेव शान्ति सम्भव नहीं । उससे यदा-कदा 
आर्थिक, राजनैतिक, सामाजिक तथा अधिदेविक सक्कट आते ही 
रहते हैं। कभी आग लगती है। कभी वाढ़ आती है। कभी महा- 
मारियों का प्रकोप होता है तो कभी युद्धों और भूकस्पों का | ऐसे 
समयों पर शासनाधिकारों को बढ़ाना ओर वैयक्तिक स्वाधीनता 
को कम करना ही पड़ता है। 

लोकतन्त्रवादियों के इस दावे को कि स्वाधीन तथा किसी 
सामान्य भाव से श्रेरित व्यक्ति | डिक्टेटरशाहियों के जबरदस्ती 
भरती किये हुये व्यक्तियों से श्रेष्ठ. सैनिक सिद्ध होते हैं। टौय 
बिनधी आम नामक लेखक ने [7838 087५७४४ नामक पुस्तक 
पें प्रकट किया है परन्तु मेजर जोसे मार्टिन व्लासक्लेज़ ने 
[.॥९)७४० ४0 5पग6 &॥ 7 नासक पुस्तक में स्पेनिश गृह- 
युद्ध में प्रजातन्‍्त्र के रक्तकों के पारस्परिक झंगढ़ों और उनकी 
अतुशासनहीनता का व्शन करके यह दिखाया है कि लोकतनत्र 
के नाम-पर इस प्रकार की स्वाधीनता उसकी रक्षा के काम के 
लेये घातक सिद्ध हो सकती है| “पाफरं०म ४०७” नामक पुस्तक 
में क्‍्लेटेस के स्ट्रीट मामक लेखक ने स्वृतन्त्र लोकतन्त्रों में संयुक्त 
प्रदेश अमेरिका, ब्रिटेन, फिनलेए्ड, फ्रांस, दालेर्ड, बेल्मियम, 
स्वटज़रलेण्ड, डैनमार्क, नारवे, स्वीडन, कनाडा, आस्ट्रेलिया, 


( ८६) 

न्यूज़ीलेस्ड, दक्षिण अफ्रीका की यूनियन और आयद्ैंस्ड ये पन्द्रह 
नाम गिनाये हैं । ह 

इनमें से ब्रिटेन और उसके चारों उपनिवेश लोकतन्त्रीय न 
होकर रांजतन्त्रीय हैं | निस्सन्देह त्रिटेन का बादशाह मिनिस्टरों 
की सलाह पर ही कास करता है। परन्तु राजनीति के सूक्ष्मदर्शी 
परिडत यह जानते हैं कि बादशाह का दरवार ऐसे सामाजिक 
और शासन-सम्बन्धी प्रभावों का केन्द्र है जो पूर्णतया अलोक- 

तन्‍त्रीय हैं। अगर नात्सी हेल हिटलर ध्वनि सुनते ही अकड़ कर 

खड़े हो जाते हैं तो ग्रिटिश साम्राज्य के सब अड्डों के लोग भी, 
“गौड सेव दी किल्न” की आवाज़ कान में सुनते ही जिस 
भक्ति-साव से अकड़ कर “सावधान” की शकल में खड़े होते है। 
वह किसी भी आदिम आदमी की दृण्डवत्‌ साप्टाज्ञ - 
प्रणांस से कम श्रद्धा पूर्ण नहीं है। वह भी उतना ही पूजा का 
काय है जितना हेल हिटलर । 

इसके अतिरिक्त ब्रिटिश साम्राज्य के इन अज्ञों में शासन अब 
जनता के हाथों में कदापि नहीं | १६३० के बाद्‌ ब्रिटेन में निश्चित 
रूप से प्रतिक्रियावादी क्रान्ति हुई है। यह सम्मति एंच० जी०. 
बैल्स जैसे अक्रान्तिकारी अज्गरेज् परिडत ने %७ 
फए््धा४ ए पम्व००० 8507%0०078४ भनाोसक पुस्तक के तिह-' 
त्तरवें-चौहंत्तरवें प्रष्ठों में प्रकट की है। उत्तका कहना है कि ब्रिटेन 
में राज-दरवार, चचे, सेना और पूंजी की शिंथिल चौमुखी शूल्व- ह 
लांयें शासन की बागडोर हैं। वे अत्यन्त स्वार्थ सम्पन्न है। युद्ध 
या शान्ति संस्बन्धी फैसले मनमाने तौर पर कर लिये जाते हैं। 


न 


( ८७ -) 
ओर समस्त पूजीवादी प्रेस, सिनेमा-प्रहों तथा . रेडियो आदि” 
प्रचार-साधनों द्वारा लोकमत को उस फैसले को सही मानने के 
लिये वित्रश कर दिया जाता है। अखबार वालों के पास “डी” 
फार्म पर जो हिंदायतें भेजी जाती हैं उनका उल्लंघन करना उनके 

'लिये बेबकूफोी की बात सावित होतो है। सितम्बर १६३८ से 
मिस्टर चेंम्बरलेंन के काम उतने ही उत्तरदायित्व हीन, धूर्ततापूर्ं 
ओऔर.लज्जाजनक हुए जितने किसी भी डिक्टेटर के । हाँ, चैम्वरलेन 
को डिक्टेटरशिप < टेक्ट” की डिक्टेटरशिप थी, वलपूर्वेक हृथि- 
याई हुई डिक्टेटरशिप नहीं । 

 'भारतवासियों को ब्रिटेन और उनके उपनिवेशों के 
लोकतन्त्र के सच्चे स्वरूप को जानने के लिये किसी 
एच ० जी० वेल्स को गवाही की आवश्यकता नहीं है। यहाँ का 
हर सममद्गार व्यक्ति यह जानता है कि ब्रिटिश साम्रज्यशाही' 
ओर भारतीय नौंकरशाही संसार की किसी भी तानाशाहों -फिर 
चाहे वह हिटलरशाही हो, या स्तालिनशाही, से कम बुरी नहीं। 

क्रॉस का लोकतन्त्र प्रतिक्रियावादी पत्तों के हाथ में और 
उसकी वैदेशिक नीति कूटनीतिज्ञों तथा सैनिक अधिकारियों ओर 
कुछ धनी परिवारों के हाथ में रहता है। उसके स्वरूप की भांकों 
उस समय मिलो थी जब पराधीन ओर पद्दुलित फ्रांस की 
स्वतन्त्रता के संरक्षक डी गोले इत्यादि ने सन्‌ १६४३ की सरदो में 
सीरिया सें अपना स्व॒राज्य चाहने वाली निरोह प्रजा को गोलियों 
का शिक्रार बनाया था। अमेरिका के लोकतनन्‍्त्र की वास्तविकता 
जाननी हो तो प्रमून सिनक्लेयर के “आइल;” जंगल" आदि 


( उम 
अन्थ पढ़ लीजिए । वहाँ संजदूरों के उम्रनेताओं के विरुद्ध झूठे 
मुकरसे जिस कामयाबी के साथ चलाये जाते हैं, तथा. दक्षिणी 
रियासतों में हबजशियों को अमेरिकनों की भीड़ किसी भी गोरी 
आओरत की शिकायत पर जिस प्रकार जिन्दा जला देती है उसी से 
जानी जा सकती है। फिर भी अमेरिका में कुंछ गनीमत है ओर 
विचार-जगत सें वह लोकतन्त्र की दम निस्सन्देह भरता है। 
रही अटलान्टिक के तथा स्कैन्डीनीयन, छोटे-छोटे देश उनमें 
लोकतन्त्र को मात्रा तथा उसकास्वरूप औरों से अच्छा है परन्तु 
यह देश बहुत छोटे देश हैं और संसार की राजनीति पर इनका 
कोई प्रभाव नहीं। ब्रिटेन तथा अमेरिका का लोकत्तन्त्र स्पष्ट और 
'निर्विबाद, पू जीवादी तथा ,सांम्र।ज्यवादी लोकतनत्र हैं।:वल्कि 
सही बात तो यह है कि इटली और जननी में पू'जीवादियों पर 
अमेरिका तथा ब्रिटेन से अधिक नियन्त्रण है। लिखने के ससय 
१६४० तक यह भी स्पष्ट दीख.रहा है कि वर्तमान द्वितीय विस्व- 
व्यापोी महायुद्ध भी लोकतन्त्र और स्वतन्त्रता का युद्ध न होकर 
राज-सोमाओं की रक्षा ओर उसके विस्तार का युद्ध, साम्राज्य- 
चादो शक्तियों का भह-युद्ध है। ह 
अचाचीन लोकतन्त्र १८ वीं सदी की फ्रान्सीसो राज्यक्रान्ति 
तथा अठारहवों-उन्नोसों सदी की औद्योगिक क्रान्ति अर्थात्‌ 
'पूँ ज्ञोबाद को रष्टे है। फ्रॉँस को राज्य-कानिति ने, समता, स्वाधो- 
नता, ओर सहश्रादृता का: सन्देश दिया। ओद्योगिक क्रान्ति 
ओर प्रारम्भिक पू जोवाद-के वेयक्तिक. उद्योगों तथा व्यवसायों 
को, सामन्तों.या एऋड्ञन्र. राजतत्त्रों के: नियन्त्रणों से मुक्त करके . 


( 5६ ) 
ओस्साहित करने के लिए राजनैतिक लोकतन्त्र की आवश्यकता 
'पड़ी-। फलत: जिन पश्चिसी देशों में ये कारण प्रवल थे वहाँ 
लोकतन्त्रीय, क्रान्ति ने सध्यवर्गीया या बुरजओई' श्रेणी के लोगों 
का राजनैतिक-लोकतन्त्र अथोत्‌ पूजीवादी लोकतन्त्र स्थापित 
हो गया। इस लोकतन्त्र का आर्थिक सद्ठन पू जीवादी है और 
राजनैतिक सद्भठन पार्टीवन्दी और पार्लियामेन्टरी प्रणाली पर 
निर्भर है । इसमें जनता द्वारा प्रतिनिधियों के. चुनाव की प्रथा 
ओर नीति-निर्माणों तथा कानून बनाने में व्यवस्थापिका सभाशओ्रों 
की तथा न्यायालयों को स्वतन्त्रता शामिल है । लोकतन्त्र 
सामन्तशाही, एकछतन्नरशाही और घर्मशाही के विरुद्ध, जन-शासन 
तथा झुल्की-शासन के सिद्धान्तों पर आधारित है । 
लोकतन्त्र मानव-समाज की आर्थिक समस्याओं को, सम्पत्ति 
के सूक्ष्म उत्पादन, सम्यक् वितरण, और सद्ुपयोग की सम- 
स्थाओं को हल करने सें सर्वथधा असमथ सिद्ध रहा । इसी के 
फलस्वरूप वियत महायुद्ध ( १०१४-१६१८ ) से तथा उससे बाद 
रूस, इटली, जमेवो आदि योरुपीय देशों में डिक्टेटरशाहियाँ 
'क्लायम हुई' और बिटेन में भी प्रतिक्रिया की लहर प्रचल हुई । 
टर्की नाम के लिए प्रजातन्त्रीय वस्तुतः डिक्टेटरशाही के अधीन 
था। जर्सनों के कव्ज़े में आने से पहिले युगोस्लोविया, आ्ट्रिया 
और अल्वेनिया में भी डिक्टेटरशिप थी। सन्‌ १६२६ से पुत्तेंगाल 
में डिक्टेटरशिप थी। स्पेन में तो कोरी डिक्टेटरशाही हैं ही। 
'पोलेंण्ड, हंगरी, रूमानिया, लटाबिया, वल्गेरिया इत्वादि में भी 
चस्तुत: डिक्टेटरशिप थी । 


( ६०.) 


जैकोस्लोवाकिया, हौलेण्ड, बेल्जियम और स्विटज़रलेण्ड में: 
आर्थिक तथा कुछ अन्य अधिकार भी जो पहले व्यवस्थापिका * 
सभाओं के ही थे उन्हें कार्यकारिणी को सोंपने की प्रद्गत्ति प्रवल- 
हुई है। लेकिन अमेरिका में पार्लियामेन्टरी पद्धति कभी जम ही' 
नहा सको । वहाँ अधिकतर-सेनिक ओर सुल्की डिक्टेटरशाहियों: 
का दौर दौरा रहा । सन्‌ १६३० के बाद अमेरिका का रुख भी 
प्रेसीडेन्ट के अधिकारों को बढ़ाने को ओर है। रूज़ब्रेल्ट -ने 
“स्यूडोल” इन्यादि में कुछ कप, डिक्टेटरशाहो से काम नहीं 
लिया है। ऐ 

ह्वितोय विश्व-व्यापी महायुद्ध पूते तथा पश्चिम की पूजी- 
बादी लोकतनन्‍्त्रीय शक्तियों, फ्ासिस्तवदियों तथा माक्सवादियों, 
सांसारिक सुख सम्पत्ति कों, पशु-बज्ञ को, भोतिकबाद को ही' 
सब कुछ सममभने वाली, न्यूनाधिक विस्तार-प्रधान, पश्चिमीः 
मनोबृत्ति का और साम्राज्यवादियों के पारस्परिक संघषें का 
युद्ध है। 

लोकतन्त्र में बेयक्तिक स्त्राधीनता, लिखने-बोलने, सभाएँ: 
करने आदि की नागरिक स्वाधीनता भी दिन प्रति दिन संकुचितः 
होतो जाती है। लोकतन्त्रीय सरकारें जनता को यह स्वाधीनता 
नहीं देतीं कि वे पुलिसवालों ओर सरकारी हुककामों तथा अह- 
ल्कारों में यह प्रचार करें कि आप लोग जनता के नोकर है 
सरकारके नहीं । अतः आपको सरकार की उन अज्तुचित आज्ञाओं' 
को मानने से इन्कार कर देना चाहिए जो लोकहित तथा जनता 
के आचरण के विरुद्ध हों। न वे जनता को इसी बात की स्वा- 


(-#९- ) 
धोनता देतो हैं कि उसको सेवा में युद्ध के दुष्परिणामों का वथा 
युद्ध में शामिल होने से इनकार करने का प्रचार किया जा सके । 
इज्नलेण्ड में तो पिछ ते दिनों से राजनैतिक पार्टियों को पदिनने 
को, सरकार के प्रति अभक्ति फेलाने की, स्वच्छुन्दता-पूर्वक् 
हड़तालें करने आदि की मनाही तथा आपत्तिकाल में सरकार 
को विशेषाधिकार देने वाले क्रानून पास किये गये । 
लोकतन्त्र के आलोचकों की एक दलील यह भी है कि वोटर 
- यह नहीं जानते कि वे क्या चाहते हैं, केबल उतना जानते हैं कि 
उन्‍हें क्या नहीं चाहिए। साथ ही उनमें इतनी चुद्धि, इतना ज्ञान 
तथा इतनी योग्यत। नहीं है कि वे अवाचीन जटिल आर्थिक, 
सामाजिक तथा राजनैतिक समस्याओं को हल करने के लिए 
समुचित योजना बनां सकें या इस प्रकार की योजनाओं में से 
बुद्धिमानी पूवेक चुनाव कर सकें । 
फ़ासिस्तवादियों का कहना है कि लोकतनत्रीय शासन-पद्धति 
अथवा पूजीवादी राजनेतिक लोकतन्त्र आर्थिक विषमता को 
दूर करने में, वर्ग संधर्पों को तथा पूजीपतियों द्वारा जनता के 
शोबण को रोकने में स्बंथा असमंथे सिद्ध होता है। इसके अति- 
रिक्त वह राष्ट्र को दलबन्दी बढ़ा कर उसंकी संकल्प-शक्ति को 
नष्ट कर देता है। एक विद्वान ने पालियामेन्टरी-पद्धति की धीमी 
गति की आलोचना करते हुये तक तथा प्रमाणणी से यह सिद्ध 
किया है कि यदि म्रिटिश पार्लियामेन्ट में समाजवादियों का बहु- 
| जाय और वह पचास-सो वरस तक क़ायम रहे तब भी 
पात्ियामेन्ट के ज़रिये वे सव॒ क़ानन पास कराने में जिनसे 


शा 


६ छझेओे ) 
समाजवादी व्युवस्था क्ायस ,हो सके, कम से कम पचास. 
लोकतन्त्र के आलो बकों के एक दल का कहना है कि पालिया- 
मेन्टरी-पद्धति को जो कुछ सफज्नता मिली भी वह उस सन्त्रि- 
मण्डल की प्रणाली की वदोलत जिसकी उत्पत्ति और काये 
प्रणाली, लोकतन्त्र-विरोधी अर्थात्‌ कूटनेतिक चालों पर निर्भर 
है| लोकतन्त्र-बशिकर-वरग का आदर्श, क़सबे वालों का दृष्टिकोण 
है। भूमि अथोत्‌ गाँव के प्राचोन-बन्धनों से मुक्त होने की 
डनकी आकांक्षा ही स्वाधीनता की मांग के रूप सें प्रकट हुई। 
अन्त सें, लीकतन्‍्त्र रुपये का, पू जीपतियों का गुलाम हो जाता है। 
जतता के अधिकार और जनता का प्रभाव दो प्रथक्‌अथक्‌ बातें 
हैं। यहाँ तक कि संसार भर को लोकतनन्‍्त्रीय-शासन-पद्धति का 
इतिहास यह बताता है कि मताधिकार जितना ही अधिक विस्तृत 
ओर सबंग्यापी होता जावा है उतनी ही अधिक शक्ति कम होती 
जाती है जिससे कि वोटर चुनावों के प्रति अपने सताधिकार के 
अत्ति उदासीन हो जाते हैं। नागरिक-स्वोंधीनता केवल नकारा- 
समझ होती है। वह परम्परा के प्रभाव को तो. दूर कर देती है . 
परन्तु उसमें हुक्कामों के. अख्तियारों में तनिक भी कमी नहीं. 
होती । आजकल के लोकतन्त्रीय-पू-जीवादी लोकतन्त्रीय: देशों सें 
जिटेन और अमेरिका सें, अखबार पू:जीप्रतियों के हाथ. की कठ- 
'पुतली हैं। वे पूजीपतियों के विरुद्ध कछुछ भी छापने. को_ तैयार 
नहीं हैं । इसके बदले रात दिन प्रचण्ड पूजीवादी प्रचार करते 
रहते हैं। अपनी आलोचनाओं द्वारा: उन्होंने पुस्तकों के- प्रभाव 


छ 
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को भी नष्ट श्रायः कर दिया है। उनके पास सबसे बड़ा. स्धिनत 
पू जीवाद-विरोधी जन सेवकों ओर जनान्दोलनों कीलखबरों का 
वायकाट करने का, उन्हें न छापने का हथियार सब से अधिक: 
भयंक्रर हथियार है। अपनी इस शक्ति का पूर्णो दुरुपयोग करके 
वे जन-मन को पूजीवादी प्रचार से पतित करते रहते हैं। पूंजी 
पत्तियों के विज्ञापनों ओर उनको पूजी की वदोलत सस्ते, अधिक 
साधन संस्बन्न, तथा सचित्रादि गुणों से युक्त पत्र निकाल कर वें 
स्वतन्त्र पत्रों के अस्तित्व को नष्ट कर देते हैं। इसी दृष्टि से एक. 
विद्वान ने यह कहां है कि आज के मानव को समाचार-पत्रों की 
स्वाधीनता की आवश्यकता नहीं, समाचार-पत्रों से स्वाधीनता 
को आवश्यकता है । 

पहले मनुष्य को स्व॒तन्त्रता-पूवेक सोचने का साहस ब्र 
अधिकार नहीं था; अब वह स्वतन्त्रतापूवंक सोचने का साहस 
करता है परसोच नहीं सकता क्योंकि रेडियो, सिनेमा, समाचार- 
पत्र, विश्वविद्यालय आदि अनेक साधनों द्वारा उसके सामने जो' 
प्रचार-पूणे सामिग्री निरन्तर उपस्थित की जाती है उसका वह 
शिकार हुये विन्ा नहीं रह सकता। शेक्सपियर के शब्दों में 
लोकतन्त्र में हमें ग्रन्थों से वचने के लिए स्वतन्त्रता की धींगारधींगी 
का शिकार होना पड़ता है। . 

जीपवियों के पञ्जे में फंसकर लोकतन्त्र स्वयं अपने हाथों, 

अपने पेरों पर कुल्हाड़ी मारकर आत्म-घात कर लेता है। पार्लिया- 
भेन्टों का इतिहास--विशेषकर अमेरिकन पालियामेन्ट का इति 
हास इस बात का साक्षी है कि वहुमत को रिश्वत के जरिये. 


(-६४ ) 


अभावित क्रिया: जा सकता है । पार्लियांमेन्टों में बहुधा ऐसे 
कानून पास-हो जाते हैं जो बहुसंख्यक्त जनता के लिए - हानिकर 
होते हैं। हाँ, उनसे थोड़े से लोगों की .स्वार्थ-सिद्धि अवश्य हो 
जाती है। इसका सर्वोत्तम उदाहरण, संयुक्त प्रान्तीय-लेजिस्लेटिव 
कोंसिल के क़र्जे, सम्वन्धी वे क़ानून हैं जो १६३२-३३ में जमीदारों 
के सन्त्रि-मण्डल द्वारा किसानों और साहूकारों-के हितों की 
अवहेलना करके केवल अपने कुछ हज़ारों की - संख्या वाले वर्ग 
के स्वार्थ मात्र के लिए बनाये गये । खो 
वट्रोण्डरशल जैसे लोकतन्त्र के पक्तपाती विद्वान लेखक .ने 
अपनी “शक्ति? नामक पुस्तक में यह लिखा है कि लोकतन्त्र के 
कारण ओसत नागरिक को यह धोका देना आसान हो जाता है 
कि मौजूदा सरकार खुद उनकी है अतः उन्हें अन्धे होकर उसकी 
बातें मांननी चाहिए, तथा उसकां पक्त समर्थन करना चाहिए। 
उनके मतानुसार लोकतन्त्रीय देशों में आर्थिक संगठन राजनैतिक 
शासन-पद्धति से भी अधिक महत्वपूर्ण होता है। मिले-मांलिक 
तथा बड़े-बड़े कारखाने वाले, बेंकों व साहूकार तथा कम्पनियों 
के मालिक बिना कानून के शिकंजे में आये “ख़ुल्लमखुल्ला अस- 
छ्लित करके उनसे मन मुताबिक काम- करा सकते हैं, उन्हें अपना 
गुलाम बना सकते हैं। विशेषज्ञान और तुरन्त निर्णयों की आंब- 
श्यकता 'लोकतन्त्र: की शंक्ति को बहुत ही सीमित कर देते हैं। 
पालियांमेन्टों के फ्रेसले- अनेक बातों में राष्ट्र अथवा जनता के 
बहुमते के फेसलों के विरुद्ध हो सकेते हैं। उक्त पुस्तक के दो सो 
नवे प्रष्ठ पर उन्होंने अपनी यह सम्मति प्रकट की है कि निकंट- 


( ६४ ) 


- भविष्य में इस बात की कोई आशा नहीं कि लोकठनन्‍्त्रवाद अपनी 
जिस प्रतिष्ठा को खो चुका है उसको पुनः प्राप्त कर लेगा । 

एक मसखरे का कहना है कि लोकतन्त्रीय प्रणाली वह इन्द्र- 
. जाल है जिसकी वदौलत चतुर लोग अपने मन की बात दूसरों 
के वहुसत के-ताम पर करते हैं। फासिस्तवादी »)र समाजवादी 
दोनों ही पूजीवादी लोकतन्त्र के घोर विरोधी हैं। कम्यूनिस्त 
लोकतन्जीय शासन-प्रणाली को न केवल बेकार ही समभतते हैं 
चल्कि उसे सर्वे साधारण के लिए हानिकर समभते हैं। उन्तका 
कहना है कि लोकतन्‍्त्रीय अथवा पालियामेन्टरी शासन-यन्त्र 
जनता के शोषण का यन्त्र होता है । इससे पूजीवादी स्वच्छन्द्ता- 
पूर्वक जनता का शोषण करते रहते हैं और जब किसान-मज़दूर- 
छोटे दुकानदारादि सभी प्रकार सर्वे साधारण इस शोपण से 
आजिज़् आकर उससे मुक्त होने का प्रयत्न करते हैं, किसी प्रकार 
का विद्रोह अथवा राजनेतिक, सामाजिक क्रान्ति की तैयारी तो 
दूर, अपने हाल के अधिकारों की रक्षा के लिए कारगर प्रदशेन 
अथवा हड़तालादि भी करते हैं तो शासन की समस्त शक्ति का 
कानून, पुलिस, अदालत और जेल का उपयोग जनता का दमन 
करके पूंजीपतियों के शोपण तथा उनके स्वार्थों की रक्षार्थ किया 
जाता है। 

उनका यह भी कहना है कि यदि कभी पालियामेन्ट में जनता 
के प्रतिनिधियों का बहुसत हो भी जाय और बह चहुमत शोप॑ण 
को बन्द करने वाले कानून, उत्पादन के साधनों के राष्ट्रीयकरण 
के कानून पास .करेगा तो पूजीवादी वर्ग बहुमत के निर्णय को 


( ६६ ) 

“मानने के बदले सशख्तर-विद्रोह करेगा जैसा कि फ्रान्को के नेठृत्व 

में स्पेन में फिलहाल कामयाबी के साथ किया गया। ह 
फ़ासिस्त लोकतन्त्रीय-पद्धति को नपुंसक, राष्ट्रीय एकता तथा 

संकल्प-शक्ति का विधांतक, वरिक-वंगे का यन्त्र तथा सम्पत्ति 

का पुजारी और निकृष्ट स्वार्थ-सुख-वाद का उपासक बताता है। 


समाजवाद ओर माक्संवाद 


साम्यवाद अथवा समाज-वाद अत्यन्त व्यापक शब्द हैं ।' 
उसमें पचासों मत-सतान्तर हैं। इनमें से ये मुख्य हैं:--( १)- 
रोवटे ओवेन और सेन्ट साइमन का कल्पना विहारी साम्यबाद, 
शमोलर ओर विस्मार्क का राज-समाजवाद; किंग्स्ले ओर मौरिस 
का ईसाई साम्यवाद, माक्से ओर ऐंजिल्स का वैज्ञानिक समाज-- 
वाद, वर्ना शो ओर सिडनी वैध का फैवियन समाजवाद, 
वर्नस्टीन॑ का पुनरावतेनवाद, कोल ओर हौव्सन का श्रेणी या 
संघ समाजवाद, लैंनिन और द्राटस्क्ी का वोलशेविज्म | एच०जी० 
बैल्स, रामसे मैकडोनेल्ड, कोदस्की, विलियम मौरिस और अना-: 
तोले फ्रॉस के साम्यवाद अलग हैं। ये सब भेद ऐसे हैं जिनका+ 
या तो विचार-जगत्‌ में समुचित आदर ओर ग्रभांव है अथवा 
जिनकी अपने-अपने देश की व्यावंहारिक राजनीति में काफी 
शक्ति है। माक्संबाद और लेनिनवाद का अन्तर सिद्धान्त और 
प्रयोग को अन्तर है। लेनिन ने न केवल माक्से के सिद्धान्तों को 
अपने समय तक बढ़े हुए ज्ञान के आधार पर परिवद्धित ही किया 
परन्तु उसके सफल अयोग के सिलसिले में भी उसमें जो-जों 
संशोधन करने पड़े वे स्वतन्त्रतापूर्वक किये। साम्रांज्य-बाद के 
स्वरूप ओर विस्तार तथा स्वहाराओं की डिक्टेटरशाही के 


सिद्धान्तों को लेनिन की देन माना जाय तो अनुचित न होगा । 


( ध्८ ) 
साम्यवाद अथवा समाजवाद की भावना नई नहीं, वह 
बहुत पुरानी है इतनी पुरानी कि उसकी उत्पत्ति विकसित सानव- 
समाज की उत्पत्ति के साथ मानी जा सकती है। मानव-समाज 
में हजारों बरस से जिन लोगों के हाथ में राजनैतिक ओर ओऔद्यो- 
'गिक शक्ति रहो है वे अपने-अपने देश अथवा राष्ट्र में उस शक्ति . 
'का इस्तैमाल अपने स्वार्थ-सुख की सिद्धि तथा गरीबों पर जुल्म 
करने के लिए करते रहे हैं। हजारों वरस से संसार के व&संख्यक 
सर्वे-साधारण अभाव ओर गरीबी के शिकार रहे हैं, :जब कि - 
थोड़े से लोग मनमाने भोग-विलासों में डूबे रहे । हजारों बरस से 
थोड़े से लोगों ने जब चाहा तब युद्ध छेड़ दिया है और बहु- 
संख्यक लोगों को उससें लड़कर अपने प्राणों से हाथ -घोने के 
लिए विवश होना पड़ा है। हजारों बरस से संसार की यही रीति 
रही कि थोड़े से लोग बहुसंख्यक सबवे साधारण को यह बताते 
रहे कि तुम्हें क्या सोचना चाहिए और किन बातों पर विचार 
करनों चाहिए। वत्तेमान काल से, कुछ काल पहले तक, बहुसंख्यक 
लोग कभी-कभी के विद्रोहों को छोड़कर साधारणतः चुप-चाप - 
सब कष्ट भोगते हुए थोड़े से लोगों की आज्ञाओं का पालन, 
करते रहे हैं । 
हजारों बरस से ही संसार के दूरदर्शी विद्ान और विचारक 
सामाजिक व्यवस्था के इस अन्याय और अत्याचार के विरुद्ध 
अपनी आवाज़ उठाते रहे हैं। इनमें से कुछ सर्वे साधारण श्रेणी 
में से आये और कुछ विशिष्ट श्रेणियों में से। संसार को 
साम्यवाद का सन्देश देने का श्रेय इन्हीं स्वृप्त-दृष्टाओं को है। 


(६६ ) 
इनमें से कुछ विचारकों ने शांसक-बर्ग से यह अपील की कि थे 
अपने पापों का प्रायश्वित करें; तप और त्याय का जीवन व्यतीत 
करें, कुद्द ने सबेसाधारण से अपील की कि वे अपना सह्ञठन 
कर के इस भ्रष्ट-व्यवस्था को पलट दें। 


पाश्चात्य जगत्‌ के इन चिचारकों में से कुछ तो नेतिक और 
कुछ धार्मिक स्वष्न-दृष्टा थे । इनके विचार लोकतंत्रोय न होकर 
लोक-तन्त्र से बहुत दूर थे न उन्होंने अपने समय के या बाद के 
वास्तविक, आर्थिक, और सामाजिक सद्भठन पर ही कुछ ध्यान 
दिया । इनमें सब से पहले टेकोआ के गड़रिये आसुरस ने ईसा 
से आठ सी बरस पहिले तत्कालीन अल्पसंख्यक शासक वर्ग के 
अप्टाचार, उद्धत््व विलासी जीवन तथा भूखे ओर दासता में पड़े 
हुए बहुसंख्यकों पर इनके अत्याचारों को कड़ी निन्‍्दा की । इसके 
पच्चीस बरस वाद होलेस नामक विचारक ने सर्व-साधारण के 
पक्ष सें अपनी आवाज उठाई। बारह सौ पाँच में इशियाह 
(7३8४॥ ) ने यह उपदेश दिया कि राष्ट्रों को चाहिए कि चे 
अपनी तलवारों के हल ओर वरछियों के हसिये बना डालें । 


ईसा से तीन-चार सी वरस पहिले अफन्ताँतू ने अपने “प्रजा- 
: तंत्र” में यह विचार प्रकट किया कि धन से आलस्य ओर विला- 
सिता की उत्पत्ति होती है। उसने दाशनिक साम्बबादियों की 
डिक्टेटरशिप का, श्रेष्ठ पुरुष के साम्यवाद का समर्थन किया और 
कहा कि इन साम्यव्रादी ज्ञानी शासकों की सम्पत्ति ही नहीं 
उनकी पत्नियां भी इन सब की सम्पत्ति होनी चाहिए। 


( १००. )' 


अफलातूँ के बाद उन्नीस-सो वरस तक सेन्ट औगस्टाइन ने ः 
धार्मिक कल्पना बिहारी साम्यवाद का प्रचार किया। ग़रीबः - 
पुजारी वगेरः इन विचारों को अपनाते रहे | विशेषकेर जॉन: 
विकलिफ ने वेयक्तिक सम्पत्ति और मुल्की कानून का विरोध करते 
हुये “राजतन्त्रीय-साम्यवाद” का प्रतिपादन किया । इसका अलु- - 
थायी जॉन बौल कम्यूनिस्ट और विद्रोही था। वह फाँसी पर 
लटकाया गया । कवि, दाशंनिक, धार्मिक विषयों पर लिखने वाले 
तथा आन्दोलनकारी अर्थिक समानता और सम्पत्ति पर सब के 
स्वामित्व के सिद्धान्तों का अ्रचार करते रहे। इनकी' सम्मति थी 
समाज की साम्यवादी अवस्था ही न्याययुक्त और प्राकृतिक 
अवस्था है । 

चचे के पादड़ी और अध्यापकगण साम्यवाद को इसलिए 
पसन्द करते रहे क्योंकि वे यह सममते थे कि साम्यचाद्‌ वास्तव 
में सदाचार या आध्यात्मिक सिद्धान्तों का समाज में. सफल 
'ग्रयोग मात्र है। 

सन्‌ १४७८ में सर थोमस मोर का जन्म हुआ। वे १४८५ 
तक जीवित रहे । उन्होंने वेयक्तिक सम्पत्ति का विरोध किया तथा 
कहा कि अत्येक व्यक्ति से दिन भर में केवल -छ: घन्टे काम 
लिया जाना चाहिए। प्रत्येक को आठ घन्‍्टे विश्राम के लिये 
मिलने चाहिए | इनके स्वप्त-जगत का उद्देश अधिकांश लोगों का - 
' आधिक सुख था। ये चाहते थे कि समाज-सेवी लोगों को उनके 
सामाजिक सम्मान के रूप में उनका समुचित पारितोषिक मिलना 
चाहिए। ब है ३. 88 । 


( १०१ ) 
इसी लम्बे काल के बीच में किसान अपने अत्याचार पीड़ित 
जीवन से तह 'आफंर विद्रोह करते रहे। इद्जलेण्ड के किसानों ने 
-सन्‌ १३५१ में विद्रोह किया ही थर, सन्‌ १५४६ में दूसरा विद्रोह 
“किया जो नाकावयाव रहा | इद्गलेण्ड में इस समय तक साम्व- 
वादी आन्दोलन ठण्डा पड़ चुका था | उसकी जगह गरीत्रों की 
'सहायता सम्बन्धी कानूनों अथवा ऐसे ही दूसरे कानूनों के वन- 
“बाने के आन्दोलन ने लेली थी। 
:  बैकन ने विज्ञान के प्रयोग द्वारा राष्ट्र की सम्पत्ति बढ़ा कर 
सव लोगों की सुख-सम्रद्धि बढ़ाने का सुख-स्वृप्न देखा तथा 
ज्ञानियों के साम्यवाद का श्रेतिपादन किया | इसी काल में जर्मन 
लेखक एन्‍्ड्रोस ने “क्रिस्टैनोपोलिस? नामक पुस्तक में और एक 
इटालियन लेखक ने “सूर्य का शहरण नामक पुस्तक में साम्य- 
चादी विचार प्रकट किये । 
सन्नहर्वी सदी में इड्लेण्ड में थौमसहोठ्स ने यह मत प्रकट 
किया कि जब्र मनुष्य अपनी प्राकृतिक अवस्था में रहते थे तथ 
'उनके समाज का स्वरूप साम्यवादी था। इसी समय विन्स्टेनली ने 
'इद्न्‍लेण्ड में कल्पना विहारी साम्यवाद का 'श्रचार क्रिया | पीटर 
चेम्बर लेन ने कहा कि समस्त सम्पत्ति का राष्ट्रोकरण होना 
चाहिए।- सम्पत्ति हीन श्रमजीबी ही राष्ट्र की सम्पत्ति और 
शक्ति हैं। 
फ्रॉस के कल्पना विहारी समाजवादी उस फ्रॉसीसी राज्य- 
क्रान्ति की उपज थे जिसने सामाजिक सन्नठन में कोई परिवर्तन 
नहीं किया । यहाँ वेविमोफ ने अठारहरोी सद्दी में इस साम्यवादों 


( १०२ ) 

विचार का प्रचार किया कि समाज का उददश सब का सुख है . 
और सुख समता के बिना सम्भव नहीं। इनको भी फाँसो के 
-तख्ते पर चढ़ना पड़ा। कैंवैट ने उन्नीसवीं सदी में “इकाविया की 
* यात्रा” नामक पुस्तक में साम्यवादी विचार प्रकट किये। सैन्ट 
साइमन ने अठारहवीं उन्नीसवीं सदी में नवीन ईसाई धर्म का 
इंसाई साम्यवाद का प्रचार किया | इनका एकमात्र साधन शुद्ध 
सममाना-बुकाना था| फरियर ने भी इसी काल में अपनी विश्व- 
व्यापी एकता के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया। इनका विश्वास 
थाकि आकषेण की शक्ति स्व व्यापी तथा सनातन-है। वह मनुष्यों को 
मिलकर काम करने के लिये खींचती है। फरियर शान्ति के पक्ष 
में और हिंसा के विरुद्ध था। उन्नीसवीं शताब्दी सें- लूई उल्लांक ने 
यह मत प्रकट किया कि व्यक्तित्व का विकास सर्वोच्च सिद्धान्त 
है । इनका सिद्धान्त था कि हरएक से उसकी शक्ति के अनुसार 
काम लिया जाना चाहिये और हरएक को उसकी जरूरत के 
मुताबिक सामान दिया जाना चाहिये। इनकी राय में. गरीबी ही 
भौतिकवाद का प्रचार करने वाली सब से बड़ी शक्ति है क्‍योंकि 
उसमें न शिक्षा सम्भव है न स्वतन्त्रता । फलस्वरूप मनुष्य की 
बुद्धि अन्धकार में रहती है। उन्नीसवीं सदी में प्राउघन ने समता 
स्वतन्त्रता ओर सहभ्राढ्ृता का प्रचार किया। वह सम्पत्ति को 
चोरी समझता था फिर भी वेयक्तिक सम्पत्ति के पक्त में था। वह 
समाजवादी न होकर अराजकतावादी - मनुष्यों हरा मनुष्यों के 
ऊपर सब प्रकार के शासन का विरोधी था। 

रोबट ओवेन से पहले अठारहवी सदी में थोमस स्पेस विजि- 


( १०३ ) त 


येमओग्लिव और थौमसपेन ने राज द्वारा केवल एक ही टेक्स,लगाये 
जाने के सिद्धान्त का अतिवपादन और समस्त अम्रत्यक्ष करों का 
विरोध किया | विलियम गॉडबिन ने चैयक्तिक सम्पत्ति का विरोध 
किया और लूई ब्लांक की तरह हरएक को उसकी जरूरत के 
मुताबिक सामान दिये जाने के साम्यवादी सिद्धान्त का समर्थन 
किया । चाल्से हाल ने उन्नीसववी सदी में “सभ्यता के परिणास» 
नामक पुस्तक में कहा कि सभ्यता ने समाज को अमीर और 
गरीब इन दो श्रेणियों में बाँटकर श्रेणी-संघष की सृष्टि की है ओर 
बार-बार युद्ध कराये हैं। धनवान विवेक ओर सदाचार का गला 
घोंट कर लोगों को इस वात के लिये तैयार कर देते हैं कि वे 
अपने ही साथी दूसरे लोगों की हत्या करें| 

रोवचटे ओवेन का जन्म सन्‌ १७७१ सें हुआ था | उसका 

हना था कि मनुष्य का चरित्र उसके अपने हाथ में नहीं होता । 

उसके देशकालवस्था की सृष्टि होती है । उसने घसे की घम्जियाँ 
उड़ाई'। श्रम-हुन्डियों-नोटों के प्रचलन का अतिपादन किया । 

अमेरिका में अल्वटे त्रिसवेन, हौरेस ग्रेंडली, शीपिज्ञा आर 
विलियम बेल्टि् ने कल्पनां विदारी समाजवाद्‌ का प्रचार क्रिया। 
विलियम वैल्ठिज्ञ ने प्रतिभाशाली पुरुषों को डिक्टेटरशिप का 
समर्थन किया । सब के सब बैयक्तिक सम्पत्ति के विरोधी ओर 
अपने उदोहरण तथा भाषणादि द्वारा अपने सिद्धान्तों के प्रचार 
के पक्षपाती थे । 

संयुक्त अ्रदेश अमेरिका में समाजवादी या साम्यवादी 
विचारधारा अब तक कभी इतनी प्रबल नहीं हो सक्री कि वह 
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“स्व साधारण के प्रवल आन्दोलनों के रूप में प्रकट हो सकती। 
वत्तेमान कांल में हिटलर के उदय के बाद तो वहाँ की कम्यूनिस्ट 
पार्टी खुल्लम-खुल्ला श्रेसीडेन्ट रूजवैल्ट और उनकी आर्थिक शासन 
नीति का समर्थन करती रही है । 


आधुनिक कंल्पना बिहारी समाजवादियों “पीछे की ओर 
इष्टि” के लेखक वैलामी, “स्वतन्त्र भूमि” के लेखक हर्दजम, “नक 
“कही की खबरें? के लेखक विलियम मौरिस और “आधुनिक 
- काल्पनिक जगत” के लेखक एच० जी० बैल्स का नांम विशेष 
: उल्लेखनीय है । 


मक्सिवाद 


ना उन्नीसची शताब्दी के मध्य सें ही माक्सवाद का 
उदय हुआ | माक्सवाद के प्रवर्तेक काले माक्स का जन्म ४ मई 
सन्‌ १८१८ को टायर नाम के नगर में हुआ । इनके माता-पिता 
सध्य वर्गीय यहूदी थे। पिता. का नास था ह॒र्शलमाक्स और 
माता का हैनरीटी | पिता टायर में वकालत करते थे। कार्ल- 
साकक्‍से अपने माता-पिता की दूसरी संतान ओर सब से ज्येष्ट पुत्र 
थे। अठारह वे की उम्र में कार्लमाक्से का अपनी बहिन 
लोवी की एक साथिन जैनी के साथ प्रेम हो गया। जैनी यय्पि 
माक्‍्से से उम्र में चार साल बड़ी थी, और प्रशिया के एक अफ- 
सर की लड़की थी। परन्तु प्रेम के कारण दोनों में शादी हो गई । 
काल्पनिक आदर्शों पर हठ पूर्वक एकाम्रचित्त होने की शक्ति काले- 
माक्से में पहले ही से थी । उसको वह अपने यहूदी माता-पिता 
से पैत्रिक सम्पत्ति के तोर पर मिली थीं | पहले-पहले माकसे के 
उम्र तथा क्रान्तिकारी विचार १४९४०४०४० 29ए0एए78 में निक- 
लने शुरू हुए | कुछ समय तक इस पत्र का सम्पादन भी माक्से 
के हाथ में रहा | इन विचारों के कारण अधिकारियों ने पन्न पर 
अतिवन्ध लगाये जिसके फलस्वरूप साक्‍ले को पत्र से अपना 
सम्बन्ध हटा लेना पड़ा। परन्ठु इस पत्र के लेखों के कारण 
माक्‍्से की कीति चारों ओर फेल गई । 
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शिक्षा समाप्त करके कालेमाक्स ने जीना विश्व विद्यालय में 
दशन शासत्र की आचार्यत्व ( डाक्टर ) की पदवी प्राप्त की। 
जन दाशैनिक हैगल के दन्दात्मक प्रगतिवाद, अंग्रेज वैज्ञानिक 
डार्विन के भौतिक विकासवाद और अंग्रेज अर्थ-शास्ज्ञ आद- 
सस्मथ, रिकार्डों आदि का कालेंमाक्‍्स - के विचारों पर गहरा 
प्रभाव पड़ा । इन्हीं दिनों यूरोपीय देशों में मजदूरों की ढुर्दशा 
- और उनके आन्दोलन पर इनका ध्यान गया। साक्स ने उपयुक्त 
तीनों विचार धाराओं के समिश्रण मजदूरों के संघर्ष के लिये 
एक वाद की श्रष्टि की यही वाद माक्सेवाद कहलाया। 


कालैमाक्स ने अपने ये विचार सबसे पहले सन्‌ १८४८ के 
कम्यूनिस्ट घोषणा-पत्र में प्रगट किये। साक्सेवाद को ही माक्से- 
वादी वैज्ञानिक समाजवाद कहते हैं। इस सामाजिक.दशन का 
विगत यूरोपीय महायुद्ध तक साधारणत: संसार के सभी देशों में 
ओर विशेष कर ऐसे पांश्चात्य, यूरोपीय देशों के राजनैतिक, 
सांस्कृतिक, आर्थिक और सामाजिक विचारों पर गहरा प्रभाव 
पड़ा । े 


इन दिनों तो रूस जैसे विशाल देश में माक्संवादी कम्यू- 
निस्तों का राज है । परिणामस्वरूप संसार के विचार-प्रवाह 
और सामाजिक संघर्षों की प्रगति पर उसका पर्याप्त प्रभाव है । 
कम्यूनिस्त घोष॑णा-पत्र बनाने में तथा अन्य मारकंसवादी विचारों 
की पुष्टि ओर अभिव्यक्ति करने -में फ्रौडरिक ऐंजिल्स मार्क्स का 
मरणान्त साथी रहा | यह घोष॑णा-पत्र ही माक्सेवाद का मूल है। 
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बाकी अन्थों व लेखों में इसी की व्याख्या की गई है। माक्से 
कल्पना-विहारी साम्यवाद का महा सामालोचक है। 

१८४८ के इस घोषणा-पत्र के प्रथम भाग में यह ऐलान किया 
गय्या कि जब से आदिम वंशीय समाज द्वारा भूमि के सामूहिक 
स्वामित्व वाले समाज की समाप्ति हुई तभी से मानव-जाति का 

- समस्त इतिहास श्रेणी-संघर्ष का, शोषक वर्ग और शोपित बे, 
| शासक वगे और पीड़ित शासित वर्ग की लड़ाइयों का इतिहास 
है । कम्यूनिस्त घोषणा-पत्र में पूजीवाद के क्रान्तिकारी पार्ट को 
तथा उनकी करासातों को स्वीकार करते हुये यह कहा गया है कि 
डसी से औद्योगिक सझ्ूटों का तथा उन विनाश बीजों का, यात्री 
एक ही स्थान पर एकत्रित काम करने वाले लक्ष-लक्ष सम्पत्तिदीन 
मजदूरों का जन्म हुआ जो अन्त में पूंजीवाद की कन्न खोदेंगे। 
कम्यूनिस्त घोषणा-पत्र का कहना है कि कालान्‍्तर में मध्यवग तिरो- 
हित हो जाता है। पूजीपति और मज़दूर वर्ग दो ही प्रधानवर्ग रह 
जाते हैं। कारखानों में काम करने वाले जिन मज़दूरों केपास 
अपनी मेहनत मजदूरी के सिचा और कोई सम्पत्ति नहीं होती थे 
सम्पत्ति दीन मज़दूर-सर्वहारा-प्रोलेततेरिएत ही एक मात्र क्रान्ति- 
कारी वर्ग है ।.पू जीवाद के पतन ओर इन प्रोलीतेरिएत मज़दूरों की 
जीत को यह माक्सवादी घोषणा-पत्र एकसा अनिवाये मानते हैं । 

घोषणा-पत्र के दूसरे भाग में कम्यूनिस्त तथा समाज-वाद 
का वर्णन है। इसमें कहा गया है कि भिन्न-भिन्न देशों के लोगों 
में राष्ट्रीय भेद-भाव तथा विरोध-भाव रोज़ व रोज़ ज्यादा से 
ज्यादा द्रायत्र होते जा रहे है। इसी भाग के अन्त में कन्यूदिस्तों 
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'की उन्नति का वर्णन तथा सम्पत्ति हीन मजदूरों की डिक्टेटरंशिप 
का प्रतिपादन किया गया है । 
कम्यूनिस्त घोषणा-पत्र के तीसरे भाग में कम्यूनिज्म (साम्य- 
चाद) के अलावा समाजवाद के जितने दूसरे खुरूप ओर सम्प्र- 
दाय हैं. उन सब की समालोचना की गई.है.। -कम्यूनिस्तों का 
कहना है कि हम अपने उद्देशों को छिपाते नहीं, खुल्लम-सुल्ला इस 
'बात की घोषणा करते हैं कि हमारा उद्देश समस्त विद्यमान सामा- 
जिक संस्थाओं तथा अंवस्थाओं को बलपूर्बक हिंसा-द्वारा 
पलट देना है। 
इस घोपणा-पत्र ने समाजवादियों को एक साथ ही उद्देश 
और ऐतिहासिक प्रृष्ठ-भाग प्रदान किया और मजदूरों में. उन्तके 
ऐतिहासिक धर्म (४8800) का उच्च भाव भरा । साथ में, उसने 
इस स्वप्न को भी "नष्ट कर दिया कि बत्रिना पर्योप्त तैयारी, 
भगीरथ प्रयत्न और भीषण संघर्ष के ही साम्यवाद अथवा 
ध्समाजवाद विजयी हो- जायगा। 
५काले माक्‍्से की शिक्षाएँ? नामक पुस्तक में लिखा - है कि 
-माक्सवाद, साक्‍्से के विचारों और उसकी शिक्षाओं की व्यवस्था 
'को कहते हैं। माकसेने अपनी प्रतिभा से उन्नोसवीं सदी की तीन 
अम्मुख विचार-धारांओं को प्रवाहित रक्खा तथां उन्हें पूर्ण किया। 
(९ ) जर्मनी का 0]8880&। दुशेन, ( २ ) अँग्रे ज्ञों का 0]88903) 
'अथे-शास््र तथा ( ३) फ्रांसीसी क्रान्तिकारी सिद्धान्तों के साथ 
'फ्रांसीसी समाज ही*में तोन : विचारधारायें थीं। मास ने संसार 
'के समस्त सभ्य ( अथात्‌ औद्योगिक उन्नति वाले ) देशों में 


( १०६ ) 
मज़दूरों के आन्दोलनों के कार्यक्रम का सिद्धान्त स्थिर करने के 
तौर पर उन्नीसवीं सदी के भोतिकवाद और वैज्ञानिक समाज- 
वादं की रचना की । न्‍ 
माक्संवाद के सिद्धान्तों को चार वर्गों में बांटा जा सकता 
है:--( १ ) माक्सवादी दर्शन अथवां इतिहास की भौतिक- 
उ्यारुया; (२) माक्सेवादी अर्थ शास्र अथवा अतिरिक्त मुल्य 
का सिद्धान्त; (३ ) माक्सवादी सामाजिक सिद्धान्त-चर्ग-संघषे 
का सिद्धान्त और ( ४ ) माक्सेवादी राजनीति अथवा सम्पत्ति- 
हीन मजदूरों की डिक्टेटरशिप और श्रेणी हीन समाज । इन 
सिद्धान्तों का वणन और विवेचन करने- से पहले मार्क्सचादी 
उत्तार-चढ़ाव का दिग्द्शन तथा अन्य समाजवादी और साम्य- 
वादी विचार-घाराओं का वर्णन आवश्यक अतीत होता है । 
कम्यूनिस्त घोषणापत्र के पन्द्रह वरस वाद सन्‌ १८६३ में 
प्रथम अन्तर्राष्ट्रीय की स्थापना हुई | लेकिन दस बरस के भीतर 
ही यह आपसी: मत-सेदों के कारण, चिशेषतः अराजक वाकुनिन 
ओर माकक्‍्से के दूसरे प्रतिदन्दी लासाले के विरोधों के कारण 
सत प्रायः हो गई | इधर (८७० में पैरिस में कम्यूनिस्त विद्रोह 
ज्षणिक सफलता गआप्त करने के वाद कुचल दिया गया । इन सब 
बातों का परिणाम यह हुआ कि मज़दूर-वर्ग में गुप्त पड़यन्त्रों 
. और आकस्मिक (9०४७ 0०8४७ छापों के साधनों से उन्नति की 
आशा छोड़ दी | इतना ही नहीं जत्र त्क कि रूस में पचास बरस 
वाद राज-क्रान्ति न हुई तब तक हिंसा द्वारा समाजवाद स्थापित 
करने के कार्यक्रम में लोगों का विश्वास नहीं रहा । सन्‌ १८८३ 


( ११० ) 


में जब माक्‍्से की मृत्यु हुई तब भी बहुसंख्यक मज़दूर-व्ग हिंसा 
डारा समांज-वाद स्थापित करने सें विश्वास नहीं करते थे | 
दूसरी समाज-बादी विचार-धाराओं का वन करने से 
पहले इतना कह देसा और आवश्यक प्रतीत होता है कि यद्यपि 
रूस में कम्यूनिस्त पार्टी के हाथ में शासन की वाग-डोर आगई 
ओर उसके वाद मार्च १६१६ में मास्करों में माक्से व ऐंजिल्स के- 
अनुयायियों ने-लेनिन के नेतृत्व में ठत्तीय इन्टर नेशनल की 
स्थापना भी की जो १८८६ में स्थापित द्वितीय इन्टर नेशनल के 
चरुद्ध थी फिर भी रूस के बाहर दूसरे देशों के समाजवादियों में 
भी कम्यूनिस्त अपना बहुमत नहीं कर पाये । सन्‌ १६४४ में तो 
युद्ध-जन्य परिस्थिति के कारण स्वयं रूस की सोवियत सरकार 
की सहमति से छृतीय इन्टर नेशनल भज्ज' कर दी गई है। साथ में 
यह भी ध्यान में रखना चाहिए कि रूस के अतिरिक्त दूसरे किसी 
भी देश में समाजवादी सरकार नहीं स्थापित हो सकी है और 
स्वयं रूस में भी अभी साम्यवाद की स्थापना साम्यवादियों के 
शासन के सत्ताईस बरस बाद भी नहीं हो पाई है। 
विगत महायुद्ध के बाद यूरोप के देशों में समाजवाद की 
चाढ़ सी आगई थी। अनेक समाजवादी यूरुप के बड़े-बड़े देशों में 
'वहाँ की प्रजातन्त्रों के श्रेसीडिण्ट अथवा पार्लियामेन्टों के प्रधान- 
सनन्‍्त्री तक चुने गये । इटली, जमेनी, आसस्ट्रिया, डेनमाक, स्वैडिन 
आदि अनेक देशों की पालियामेन्टों में समाजवादियों का 
चहुमत था । १६१८ में फिनलैन्ड सें प्रोलीतेरिएत क्रान्ति हुई। 
१६१८-१६ में ही जापान में चावलों के लिए" उपद्रव हुये तथा 


(१११ ) 


आर्ट्रिया, हंगरी, कोरिया इत्यादि में ऋन्तियां हुई'। जनवरी 
१६२० में बवारिया सें सोवियत सरकार क्रायम होगई । बल्गेरिया 
में १६२३ में विद्रोह हुआ | वायना में सी प्रोलीतेरिएत ने विद्रोह 
किया। १६२६ में इड्गलेंड में मजदूर पार्टी की सरकार क़ायम 
हुईं और मि० रामजे मैकडोनल्ड भ्रधानमन्त्री हुये परन्तु इन 
सब बातों के बावजूद रूस को छोड़कर ओर किसी भी देश में 
न तो सोवियत सरकार क़ायम हो सकी और न किसी दूसरे 
समाज-बादी दल को ही अपने देश के शासन की वाग़डोर अपने 
हाथ में लेने में सफलता मिली । जहाँ-जहाँ उन्नका चहुमत होगया 
था वहाँ वहाँ उनके विरुद्ध प्रतिक्रिया हुई और सभी देशों में 
प्रतिक्रिया की यह लहर कम से कम अब तक तो समाजवादी क्रान्ति 
की लहर को दवा कर अपना प्रभुत्व स्थापित करने में सफल 
हुई है। 

इड्रलेण्ड में समाज-वादियों की दो विचार-धारायवें 
उल्लेखनीय हैं । इनमें से फेवियन समाजवाद की स्थापना पहले 
कम्यूनिस्त घोषणा-पत्र केपेंतीस वरस बाद सन्‌ १८८४ ई० में हुई । 
इस सम्प्रदाय के प्रमुख नेता जाजे वनोड शों ओर सिडनी और 
वीट्रिस वैव हैं । ये माक्से के अतिरिक्त मूल्य के सिद्धान्त में 
विश्वास नहीं करते। इनका आधार रिकार्डों का भूमि का लगान 
सम्बन्धी नियम है। इनका विचार हैं कि हम शिक्षित-पेशेवर 
(970०४४१०॥४)) समुदाय और मध्यवर्ग के लोगों में समाजवाद 
के सन्देश को दीक्षित कर सकते हैं। इनका समाजबाद लचीला 
है। वे धीरे-धीरे शान्तिमय साधनों से पूजीवादी सामाजिक 


( १६९२ ): 

सज्ञठन के स्थान पर समा[ज-बादी .व्यत्रस्था स्थापित करने के 
पक्तपाती हैं | राष्ट्र की सामाजिक अन्तरात्मा की वृद्धि पर भी: 
इनका विश्वास है। इड्गलेण्ड के आर्थिक और सामाजिक विचारों 
पर इस समाजवादी दल के भन्थों और पेम्कलेटों का बहुत गहरा . 
प्रभाव पड़ा है। हिंसामय साधनों में इनका तनिक.भी विश्वास: 
नहीं है । इनका विचार है कि महान्‌ आर्थिक और सामाजिक' 
शक्तियों के फलस्वरूप समाज-वाद की स्थांपना अनिवार्य, 
हो जाथगगी । 7.29 ४ 

इद्धलिए्ड का (9०॥0) संघ-समाजवाद मुख्यतः इन्डिपेन्डेल्ट 
लेवरपार्दी का मत दै.। मून का आदर्श प्राचीन समाजवाद: ओर 
व्यापारिक (897008)/50) सद्दवाद के आदर का मध्यवर्ती है।.. 
ये उन समस्त समाजवादी कार्य-क्रमों का विरोध करते है जिनसे -. 
राज का कारय-च्षेत्र दिन पर दिन बढ़ता जाता है तथा उद्योग-_. 
धन्धों पर मजदूरों के नियन्त्रण के पक्तपातों हैं.। ये लोकतन्त्र में 
विश्वास करते हैं, और केवल राजनैतिक आन्दोलनों. को अप्रयोष्त 
सममभते हैं | इनमें ए० आर० ओरेंज, ए० जे० रेन्‍्टी, एस० एस० 
होव्स और जी० डी० एच कोल प्रमुख हैं । 

मेजर० सी०.एच डौगलास ने साख पर नियन्त्रण (07००४ 
००४४००)) के नये दर्शन का प्रतिपादन किया है। इनका कहना 
है कि चीजों की कीमतें लोगों की खपत की शक्ति से सदेव ऊपर : 
रहती हैं अत: उत्पादकों की-बेंकों द्वारा- सामाजिक डिवीडेन्ड: 
-बाँटकर बहुसंख्यक. खरीददारों की शक्ति बढ़ानी चाहिए .।. 
अमेरिका. में ओऔद्योगिक “एक्य का सी-मचार हो .रहा है।- 


( ११३ ) 

समाज-वबंदियों का एक उम्र क्रान्तिकारों दुल -997१|08॥5 
सद्न-्वादियों का दल है। ये राजनैतिक राज़ को कतई रद कर 
देने के पक्तपाती हैं । इनका कहना है कि समाज में क्रान्तिकारी 
पंरिवतेन करने का एकमात्र कारयगंर उपाय औद्योगिक मार-है। 
राजनेतिक मार नंहीं। ये आम हड़ताल के पक्तपाती हैं। ये लोग 
श्रेणी संघर्ष के सिद्धांत में विश्वास.करते हैं. परन्तु इनका कहना 
है-कि सट्ड--व्यापारिक सहु-सजदूर-सह्ट ही सामाजिक सद्भठन 
की इकाई का वीज है। यह मजदूर-सद्ठ एक हो या अधिक से 
अधिक: एकसे उद्योग के सब मजदूरों का सद्ठ होना चाहिए | 
उनका सीधो मार का सिद्धान्त अनिवायतः हिंसात्मक नहीं 
होता । उसकी प्रधान पहचान यह है कि मजदूरों को अपनी 
लड़ाई खुद ही लड़ती चाहिए। उसमें बीच के विचोंदियों की 
मदद नहों लेनी चाहिए। सेबोतेज इनका एक्र प्रमुख अख्न है। 
इसके माने हैं कि जिस क्रिसी तरीके से हो सके पृ'जीपतियों के * 
माल को, घन्धे को, कारखाने को, तोड़-फोड़ और विध्यंस की 
नीति द्वारा जुक्सान पहुँचाया जाय जिससे थे घवड़ा कर मज़- 
दूरों के सामने आत्म-समपेण करदें। ये लोकतन्त्र ओर राष्ट्री- 
यता के विरोधी हैं । मजदूरों के जरनल फेडरेशन ने इस वात पर 
ज़ोर दिया है कि थोड़े से सचेत अथवा प्रबुद्ध तथा श्रद्धालु मज़- 
दूर भी क्ानित के नेता हो सकते है।यह संघ-वाद वामपत्ती 
समाज-वादियों द्वारा माक्सवाद की पुनराबुत्ति (२९ए९ह६४०मरांधफ़ है। 
हार्ट लोगार्ड, रोडवर्ड वर्थ और जौजनैज् सोरेल सह्द चाट के 
सिद्धांत के प्रतिपादन करने वाले ' परिडत हैं ।. हिंसा के संबन्ध 


( ११४ ) 


में विचार! नामक जोजेज सौरेल की पुस्तक - पठनीय. है। आम 
हड़ताल को वह एक सामाजिक ( कपोल-कल्पना ) देवी मानता 
है जो सामांजिक विकास की देवी है। फ्रांस -के मजदूरों में 
सद्ठन-बाद का वहुत जोर है और वह्‌ बढ़ता ही जा रहा है। ये 
नोकरशाही तथा राज-समाजवाद 'के विरोधी होते हैं। फ्रांसीसी 
सद्नवादी व्यापारिक और ओद्योगिक प्रगति पर निश्चित-जोर 
देते हैं । उसे ही नंवीन औद्योगिक चनांव का ' आधार मानते हैं। 
वे उद्योग-धन्धों पर खरीददार जनता का नियन्त्रण नहीं चाहते, 
उत्पादन करने वाले मजदूरों का नियन्त्रण चाहते हैं। वे राज- 
नेतिक राज को नष्ट करने के पक्तपाती हैं | मजदूरों की मुक्ति के 
लिए वे राजनैतिक क्रांति के महत्व को नहीं मानते। सामाजिक 
कायापलट के लिए आम हड़ताल तथा दूसरी प्रकार की सीधी 
मारों का समर्थन करते हैं ।.यह सट्न-वाद फ्रांसीसी मजदूर- 
' आन्दोलन को सृष्टि है। सन्‌ १८६२ में मांसैलीज़ में सिन्‍्डीकेटों 
के नेशनल- फेडरेशन, की जो कांग्रेस हुई थी उसमें: सीधी मार के 
आस हड़ताल, सेवोतेज, बायकाट आदि स्वरूपों को प्रस्ताव 
द्वारो स्वीकृत तथा अतिपादित किया गया: था। | 
जमनी में सामाजिक लोकतन्त्र (300 १0९8०००४०%) की 
काफ़ी जोर रहा । युद्ध के वाद इसी दल के लोग .जमनी की पार्लिया- 
मेन्ट में सबंसे अधिक संख्या में. थे | फर्डनिण्ड लासाले (१८२४५- 
१८६६ ) इस दल का लेता और काले -माक्स का -समकालीन 
था। प्रथम इन्टर नेशनल में वीकुनिन और प्राउधनादि अराज- 
केतां बांदियों के साथ जिन लोगों ने काले :माक्से का प्रवल 
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' विरोध किया उनमें वाकुनिन के वाद दूंसरा नम्बर फर्डनिन्ड 
लासाले का ही था | लासले',का मत था कि राज का सच्चा 
काय यह है कि बह स्वतन्त्रता की ओर मानव-जाति का विकास 
करे | इस उद्दे श्य की पूर्ति सब वालिग ख्री-पुरुषों के 'एक-से 
मताधिकार के आधार पर चुने हुए अ्रतिनिधियों के बहुमत से 
हो सकती है। अर्थात्‌ वह पालियामेन्टरी पद्धति से समाज-वाद 
की स्थापना में विश्वास करता था | 
जमनी में मार्क्सवाद विरोधी समाजवादियों का दूसरा 
ओर विचार तथा व्यवहार की हंट्ि से अधिक सफल दल बने- 
स्टीन का माक्सवाद में संशोधन-वादियों का, इल था | एडबर्ड 
व्नेस्टीन खुद जर्मन था और वह वीसवीं शताब्दी तक रहा। 
उसका जन्म १८४० में हुआ था। इसका कहना था कि साक्स का 
यह सिद्धांत रालत है भूमि और पूंजी दिन पर दिन अधिकाधिक 
थोड़े से लोगों के हाथों में सब्बित अथवा केन्द्रित दोती जाती 
है। उसका कहना था कि मसज़दूर के नेताओं और समाज- 
बादियों को क्रान्ति के सपने देखने के वजाय फोरी सुधारों की 
तरफ़ ध्यान देना चाहिए और इस प्रकार के सुधारों से ही 
किसानों को अपने पक्त में कर लेना चाहिए क्योंकि कष्ट-पीड़ित 
किसान आपकी कल्पित क्रान्ति की कोरी आशो पर बहुत दिनों 
तक आपका साथ नहीं दे सकते । 
अपने “विक्रासवादी समाजवाद” में १८६६ में उसने कहा कि 
--(९) पूँलीवादी प्रथा का पतन निकट नहीं द(२) कन्यूनिस्त 
घोषणा-पत्र की आम प्रवृत्तियाँ सद्दी होते हुये भी कम्यूनिस्ट जिस 
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दिशा में जारहे हैं वह ग़लत है, (१) सामाजिक अवस्थाओं के 


विकास के फलस्वरूप कम्यूनिस्ट घोप॑णा-पत्र सें श्रेणी-संधर्ष के 
जिस विकट संकट का चित्र खींचा गया था वह पूरा नहीं हुआ, 
(४) उत्पादक उद्योगों का केन्द्रीकरण अपने समस्त विभागों में 
आज भो एकसी पूर्णता या एकसी जाति से पूरा नहीं. होरहा, 
(५) पूंजीवाद की शोषक भ्रवृत्तियों के विरुद्ध पूजीवादियों में 
ही प्रतिक्रिया प्रारम्भ हो गई है, (६) समाजवाद. की स्थायो 
सफलता का बहतर रहस्य धीरे-घीरे आगे बढ़ने में है.न कि. 
पूजीवाद के देवी संह्ारक पतन की संम्भावत्ता पर आशा लगाये 
बैठे रहने में, हमें सामाजिक ल्पेकतन्त्र के कल .के निकट के 
कामों पर जोर देना चाहिए यात्री जो कार्यक्रम. निकट भविष्य में 
पूरा किया जा सके उसे ही अपनाना चाहिए । यह्‌ प्रगेति ही.सब 
कुछ है। समांजवाद का आदशे केवल एक कपोल-कऋल्पना है | 
उसका नारा था--“मज़दूरों .का क़द्म .व क़दम मार्च .ही 
सब कुछ है।» वर्नस्‍्टीन का कहना था कि आर्थिक संकटों से 
पूंजोबाद का मेंसा नहीं बेंठेगा। उसकी राय है कि औद्योगिक 
प्रोलीत्तेरियत प्राय: सर्वत्र अल्प संख्या में हैं अतः मजूदूर-वगे 
की अपनी सफलता के लिए प्रोलीतेरियत डिक्टेटरशिप का भरोसा 
न करके लोकतन्त्र ओर सहयोग-सममितियों के साधनों का आश्रय 
लेना चाहिए। वनेस्टीन की यह्‌ राय थी कि माक्‍्से के वाद की 
एतिहासिक प्रगति ने प्रोलीतेरियंत. की डिक्टेटरशिप .के नारे को 
पुरानखण्डी बना दिया है। उसने कहा कि माक्से के कथनानुसोर 
ने-तो.मध्यवंर्ग ही घट रहा है और न मजदूरों की दशा .पहिले से 
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अधिक ढुंरी ही हो रही है! हेरी डबल लैंडलर ने अपनी 
“सामाजिक विचार का' इतिहास” नामक पुस्तक के तीनसौ- 
सऋहवें प्र्ट पर लिखा है कि समाजवादी विचार-धारां और 
कार्यक्रम पर वनेस्टीन के इन विचारों का बहुत अभाव पड़ा। 
हितीय इन्टर नेशनल के मानने वाले जो सोशियल डिसोक्रेट 
माक्‍्सेवाद के आम सिद्धान्तों में विश्वास करते थे वे भी अपने 
देनिक आन्दोलनों में उसी प्रकार सामाजिक सुधारों की व्यावहा- 
रिक और शान्तिसय योजनाओं से काम लेते थे जिस प्रकार वे 
वर्नेस्टीन के विचारों के सार को मान कर लेते | इसी पुस्तक के 
पाँचसो अड़तालीसचें प्रष्ट पर उन्होंने यह भी लिखा है कि शनेः 
शने: समभोते द्वारा समाजवाद व्यापक करने की यह नीति 
आमतौर पर फ्रांस, जरमनी, इ'गलेंड, आस्ट्रिया, हंगरी, डेनमार्क, 
स्वैडिन, नोवें, वेलिजियम, होलेन्ड, फिनलैन्ड, स्विटजरलैंन्ड, 
पौलेन्ड, स्पेन और चेकोस्लोवेकिया श्रश्नति यूरुप के सभी देशों 
में फेल गई । 

चीसवबीं सदी में लेनित ने अपनी “कया करें? नामक पुस्तक 
में स्त्रय॑ साक्सेवादियों के इन भेदों-प्रभेदों अथवा शाखा- 
प्रशाखाओं का सत-मतान्तरों का उल्लेख क्रिया है। इसका 
कहना है कि द्वितीय अन्वरोंट्रीय माक्सेबादियों, उस समय तक 
सोशिणएल डिसोक्रेट के नाम से पुकारे जाने वाले माक्संवादियों 
सें दो प्रवृत्तियाँ वन गई हैं| एक प्रवृत्ति पुराने माक्संवादियों 
की है, दूसरी वह जिसका सिद्धान्त-क्धन वनेस्टीन ने किया हूँ 
तथा जिसको प्रयोग में प्रदर्शित मिलरैण्ड ने जमनी में किया है । 
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इ'गलैंन्ड के फैवियन, फांस के मंत्रिमए्डल-चादी - जमैनी के 
बनेस्टीनवादी तथा रूस के “समालोचक” सभी तुच्छ सुधारों में 
ही विश्वास रखने लगे हैं। 


अब अन्यत्र साक्स-वाद के जिन मुख्य चार-सिद्धान्तों का 
उल्लेख कर आये हैं उनको लीजिये इनमें से पहला सिद्धान्त 


- मार््सवादी देशन 

इतिहास की-भौतिक व्याख्या अथवा हन्दात्मक भोौतिक-बाद 
का सिद्धान्त है। यह सिद्धान्त हर प्रकार की अलौकिक शक्तियों 
को, आंत्सा-परमात्मा सब के अस्तित्व को, समस्त अति-भौतिक 
. और अध्यात्मिक सिद्धान्तों को अस्वीकार करके वाष्म, भीतिक 
द्रश्य जगत को ही सत्य मानता है। ऐस्लिल्स के शब्दों में भौतिक- 
वाद वह यन्त्र है जो चेतन या चेतन के बदले प्रकृति को ही 
तमाम जड़-चेतन जगत का मूल मानता है। अर्थात्‌ यह भौतिक- 
बाद एक-मूल प्रकृति-वाद है । परन्तु माक्स और ऐसिल्स पुराण 
अथवा जड़ भीतिक-बाद यां यान्त्रिक भौतिक-वाद को न मानकर 
इन्दात्मक भौतिक-वाद को मानते हैं | हैगल न इन्दात्मक प्रगति- 
वाद के जिस सिद्धान्त को भावों ।0०2& अथवा विचारों से ही 
समस्त सृष्टि के विकास और पअगति की व्याख्या करने के लिये 
प्रतिपादित किया उसी को साक्स ने भावों अथवा विचारों के 
बदले प्रकृति ओर अर्थोत्पत्ति से ही द्र॒श्य-जगत और सामाजिक 
प्रगति के लिए लागू करके डाविन के विक्रास-बाद ओर हेगल 
के इन्दात्मक प्रगति-वाद का सम्मिश्रण किया तथा अपने 
इन्दात्मक भोतक-चाद्‌ के सिद्धान्त को प्रचलित किया। माक्ष्स 
के अनुयायी इस इन्दात्मक भौतिक-बाद के सिद्धान्त को ही 
वैज्ञानिक समाजवाद का नाम देते हैं। माक्सचादी ऐसे किसी 
भी बाद, विचार या सानव-मस्तिप्फ की किसी भी ऐसी कल्पना 
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को मानने के लिए तैयार नहीं हैं जो भौतिक विश्लेषण ओर परी- 
क्षण में ठीक न उत्तरे अथवा जो ग्रयोथ द्वारां प्रमाणित और 
प्रदर्शित न हो सके । बाद, भ्रतिवाद और समुच्चय-वाद माक्से 
के इन्दात्मक भोतिकवाद की त्रिपुटी है। माक्सेबादी यह मानते 
हैं कि वाद-प्रतिवाद के समुच्चय में गुणोत्कषे अथवा गुण- 
परिवत्तन होता है। माक्‍्से का हेतु-बाद तके निर्भर नहीं, वस्तु 
निर्भर है । । | 
वास्तव सें साक्स का इन्दात्सक प्रगतिवाद का सिद्धान्त 
सामाजिक परिवतन 'के मानव-विचार और वाह्य-जगत दोलों में 
समाज के विकास और उसकी प्रगति के आम विपयों का अथवा 
विज्ञान है। यह सिद्धान्तःआ्थिक नियत-वाद का सिद्धान्त है। 
अपनी “अर्थ शा्र की आलोचना” नामक पुस्तक के ग्यारहवें 
प्रष्ठ पर माक्स ने लिखा है कि, “भौतिक जीवन में उत्पादन का 
ढद्ध जीवन की सामाजिक, राजनैतिक और आध्यात्मिक प्रक्रि- 
याओं के साधारण प्रकार को नियत कर देता है.।” प्रत्येक युग 
में समाज के आर्थिक सम्बन्ध, यानी वे साधन जिनसे ख्री-पुरुष 
अपनी आवश्यकताओं को परितुष्टि के लिए जिन चीजों के उत्पा- 
दून, विनिमय और वितरण द्वारा जीवन-निवाह.करना आवश्यक 
समभते हैं उन चीजों * के उत्पादून, विनिमय; वितरणादि से उस 
समय के समाज के समस्त ख्री-पुरुषों में परस्पर: जो आर्थिक 
सम्बन्ध स्थापित हो जाते हैं वे समाज की उन्नति का स्वरूप _ 
बनाने भें, उसके राजनेतिक, सामाजिक, -बोड्धिक और 
सम्बन्धों को साँचे में ढालने में प्रधान कारण होते है | 
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इन्दात्सक प्रगतिवाद के इस सिद्धान्तानुसार जगत परिव- 
सेन शील है । उसकी दृष्टि में: ऐसी -कोई चीज़ नहीं जो सदा के 
लिए स्थापित हो गई हो, या जो. पूर्ण. या पवित्र हो | हर चीज़ 
पर ओर चीज़ों में मार्सवाद को अपरिहाय दास की छाप 
लगी हुई दिखाई देती है। उससे कुछ भी नहीं बच सकता । 
हर चीज़ के जन्म-मरण की, वनने और नष्ट होने की यह सत्तत 
अक्रिया, नीची अवस्था से अंधिकाधिक ऊँचे चढ़ते जाने की 
अनन्त प्रक्रिया है | यह्‌ प्रक्रिया एंक ऐसी प्रक्रिया है जिसमें 
स्वयं दर्शन विचार शील- मस्तिष्क के भीतर उसका सीवा ग्रति- 
विम्ब-मान्र है। माक्स के मतानुसार सानव की प्रथम चेतना 
उसके सामाजिक अस्तित्व को नहीं नियत करती परन्तु इसके 
विपरीत उनका सामाजिक अस्तित्व उनकी चेतना को नियत 
करता है-। । ' 

: * इससे पहले माक्सें की “अर्थशास्त्र की आलोचना” नामक 
पुस्तक के ग्यारहवें प्रष्ठ से साबेसे फा जो मतं उद्घूत किया गया 
है उससे पहले उसी पुस्तक में माक्से ने यह ' लिखा हैं कि जीवन 
के साधनों के सामाजिक उत्पादन की क्रिया में मनुष्य परस्पर 
ऐसे सुनिश्चित तथा आवश्यक सम्बन्धों से आवड होते हैं. जो 
उनकी इच्छा से स्व॒तन्त्र होते हैं। ये उत्पादन-सम्बन्ध उनकी 
उत्पादक शक्तियों के विकास को निश्चित अबस्था के अनुकूल द्वोते 
हैं । इन उत्पादन-सम्बन्धों के साकल्य से दी समाज का आर्थिक 
भवन निर्मित होता है । यही वह वास्तविक आधार है जिस पर 
तत्कालीन समाज का समस्त कानूनी ओर राजनेतिक भवन 


(: १२१२ ) 

खड़ा होता. है । सामाजिक , चेतना की निश्चित शक्तियाँ भी 
इसी आर्थिक भवन के अनुरूप होती हैं । 

इतिहास की यह भौतिक व्याख्या, समाज के आर्थिक बंनाव-_ 
का यह सिद्धान्त युगान्तंरकारी है। वह सामाजिक जगत में भी: 
भौतिक भावना का प्रवेश कर देता है और इन सवालों की ओर 
ध्यान आकर्षित करता है;:--( १), जन-साधारण के रूप में. 
लोगों के उद्देश किस प्रकार नियत होते हैं, (२ ) विरोधी-भार्षों!- 
के संघर्षो' और अन्तहीन युद्धों का कारण क्‍्याहै? (३) 
सानव-समाज के समूचे ढेर में.इन तमाम संघर्षों का योगफल 
क्या है? (४) वे वाह्य अवस्थाएँ कौनसी हैं जो मनुष्य की: 
समस्त ऐतिहासिक क्रियाशीलता को आधार हैं और (४) 
समाज के विकास की प्रगति के नियम क्‍या हैं ? 

इसी बात को लेनिन ने “भौतिक-वाद्‌ और अन्लुभव-निर्भर . 
आलो चना” नासक पुस्तक में इस प्रकार कहा है कि, “सानवता का 
स्वभाव सिद्धान्तों से नपित नहीं होता। स्वयं सिद्धान्त उसो हद 
तक सही होते हैं जिस हद तक वे श्रकृति ओर इतिहांस के अजु- 
कूल: हों |” यहां भौतिक-बादी धारणा -है। वह आदशैवादी 
( अध्यात्मिक ) धारणा की विरोधी है ।: भौतिकवादियों का - 
कहना है कि. मनुष्य प्रकृति के बाद उत्पन्न हुआ है। मनुष्य जो” 
कुछ सोचता है वह भी प्रकृति-प्रदत्त मस्तिष्क की सहायता से.।' 

समाज-विशेष में आर्थिक उत्पादन की जो अवस्था होती है 
उस -अवस्था में .एक -वर्ग-विशेष का उत्पादन के साधनों परः 
प्रभुत्व रहता है। यही स्वामी-वर्ग तत्कालीन समाज के मनोसावों 


ु ( १२३ ) 

ओर विचारों को, जीवन केःदृष्टिकोणों को अपने साँचे में ठालता 
है। इस प्रकार माक्‍्स के दर्शन के मुताबिक समाज के सदाचार 
सम्बन्धी सिद्धान्त उस बर्ग के कानून मात्र होते हैं जिसको 

तंत्कालीन समाज में उत्पत्ति के साधनों पर प्रभुत्व होता है । 
माक्संबादियों का कहना है कि ज्यों ही मानव अपने जीवन- 
निर्वाह के साधनों की स्॒ष्टि करने लगंता है त्यों हो वह अपने को 
पशु-श्रेणी से अलग करने लगता है। निश्चित रूप से उत्पादन- 
कार्य में लगे हुए व्यक्ति विशेष परस्पर सुनिश्चित सामाजिक तथा 
राजनैतिक सम्बन्ध स्थापित करते हैं । यहो उनके जीवन का 
निश्चित. ढड्ग' होता है | सदाचार,. धर्म और अध्यात्मादि चेतना 
के तदनुकूल रूप अपने समय- के इतिहास से स्वतन्त्र नहीं दीते । 
जीवन-चेतना नियत नहीं, चेतना जीवन नियत है। प्रकृति के 
समस्त दृश्य छुत्यवस्थित रूप से परस्पर सम्बद्ध हैं। जैसे कीड़े 
से-तितली पेदा होती है चैसे ही सामन्त-काल के नागरिकों से 
बुरजुआ-चर्ग की उत्पत्ति हुई। इन्दात्मक प्रगतिवाद के अनुसार 
संसार की को३ भी चीज़ गतिशूत्य नहीं परन्तु सच गतिशील है । 
परिवर्तन ही जीवन है। सब चीज़ें परस्पर एक-दूसरे को प्रभावित 
करती रहती हैं। जीवन हवहू इसी में है कि हर जीवित प्राणी 
प्रत्येक पल में खुद भी है ओर खुद के अलावा दूसरी चीज़ भो 
है। इस प्रकार जीवन की हर चीज़ में तथा प्रत्येक प्रक्रिया में है । 
उप्ती का विरोध विद्यमान रहता है जो निरन्तर अपने अस्वित्व 
का परिचय देता रहता है। ज्यों ही वह इन्ट चन्द्र हो ज्ञाता हैँ 


त्यों ही जीवन भी समाप्त हो जाता है। बीज के प्रतिवेच्य 


( १२४ ) 


(विनाश) से पौधा उत्पन्न होता है और पौदे के प्रतिवेध्य से बीज । 
-समाज- में काम करने वाली ये शक्तियाँ प्रकृति में काम करने 
बाली शक्तियों की ही तरह अन्धी, कर और संद्ारक होती हैं 
जब तक कि हम उनके. रहस्य का ज्ञान प्राप्त करके उन्हें काबू में 
न करें। मिसाल के तोर पर बिजली .-संहारक शक्ति है परन्तु 
उसके रहस्य का पता पाकर हम उससे रोशनी, टेलीफ़ोन बगैरः 
के बीसियों काम लेते हैं | * 

माक्से-वबादी दशेन के अनुसार धर्म मनुष्य के मन में उंतत 
बाहरी शक्तियों का कपोल-कल्पित ( विस्मयजन्य ) 
अतिविम्ब मात्र है जो उनके दैनिक जीवन का नियन्त्रण करती . 
हैं | इस प्रतिविम्ब में पार्थिव शक्तियां अलौकिक शक्तियों का रूप... 
धारण कर लेती हैं । 

ऐज्िल्स ने “राज परिवार तथा- वैयक्तिक सम्पत्ति की 
उत्पत्ति” न्ञासक पुस्तक में परिवार का विकास भी वेयक्तिक 
सम्पत्ति को मानने वाली सामाजिक अवस्था से उत्पन्न बतायों 
है। माक्लवाद के अनुसार इतिहास का दर्शन, दर्शन के इति- 
:हास के सिवा ओर कुछ नहीं । अत्येक विचार अपना वाद करके 
उसका ग्रतिवाद करता है। इन दोनों घनात्मक तथा ऋणात्मंके 
'परस्पर विरोधी वस्तुओं में जो संघषे होता है वही हन्दात्मक 
अगति का कारण होता है। अन्त में दोनों दन्दर एक नये वाद में 
समुच्चित हो जाते हैं। 

उत्पादन की नई शक्तियों को हासिल करके मानव-ससाज 
अपने उत्पादन के ढज्ग को बदल देते हैं और उत्पादन के ढन्ल' को 


हा की ना ० * की 


बदलते ही अपने सारे सामाजिक सम्बन्धों को भी बदल देते हैं 
हाथ के कारखानों द्वारा सम्पत्ति उत्पादन किये जाने वाले 
समाज में सामन्तशाहों का जन्म होता है और भाप तथा 
विजली के कारखानों से माल तैयार करने वाले समाज से मिल 
मालिकों और : पूंजीपतियों का जन्म होता है। यह बात माक्सः 
ने अपनी “दशेन की दरिद्रता” नामक पुस्तक में कही है । 

समस्त वस्तुओं या विचारों का विकास परस्पर विरोधी 
तत्वों या श्रवृत्तियों के संघपे, इन्दात्मक श्रक्रिया से होता 
है । इसीलिए यह्‌ संघ आवश्यक और फलप्रद है। इसमें लगा- 
तार ऊँच-तीच होती रहती है परन्तु यह प्रक्रिया है अन्तद्वीत | इतिः 
की कहीं कोई सीमा नहीं। माक्संचाद में व्यक्तियों का विचार 


उसी ह॒ृद्‌ तके किया गया है जिस हृद तक वे श्रेणी सम्बन्धों तथा 


श्रेणी-स्त्राथों की प्रतिमूर्ति होते हैं। वह मानव-स्वभाव को स्थिर 
न मान कर परिवत्तनशील मानता था। यह साक्सवादी दशेन- 
कर्ममय है। मार्क्स मनुष्यों को घटनाश्रों का निष्किय दृष्टा न 
मानकर सक्रिय रूप से उन घटनाओं को अपने साँचे में ढालने: 
बाला मानता है । माक्सबाद का कहना है कि मनुष्य स्वय॑ः 
मांनव-इतिहास के निर्माता हैं । 


._... माक्सवादी अथंशाख्र 

- अर्थशास्त्र में माक्सबाद की विशेषता उसका अतिरिक्त 
मूल्य का सिद्धान्त है। इस सिद्धान्त के :अजुसार चीज़ों का 
सापेक्ष मूल्य हर चीज़ की उप्तकी मेहनत की मात्रा पर मुनहंस्सिर 
है जो उसके बनाने में लगी या मुकरेर हुईं। अतिरिक्त मूल्य का 
यही सिद्धान्त माक्संबाद. का आर्थिक आधार. है। माक्‍्से ने 
“कैपीटल” सें क्रय-वस्तु ( 087०4१५०४ )- की. परिभाषा इन 
शब्दों में. को है । हमसे बाहर और भिन्न वे चीजें हैं जो अपने गुणों 
से किसी न किसी मानवी आवश्यकता की पूर्ति करती हैं । 

“हर चीज़ को उपयोगिता से ही उसके उपयोग-के मूल्य को 
स्रष्टि होती है | यह उपयोगिता हर चीज़ के अंपने भीतिक गुरणों 
से सोमित होती है। उस चीज़ से अलग इस उपयोगिता का कोई 
अस्तित्व नहीं । उपयोग-मूल्य ( ए४४-ए&०० ) इस्तैमाल या. 
विनिमय से ही वास्तविक होता है- चीज़ों . की क्रीमत ( ए&४७ ) 
का व्यक्तिकरण उनके उपयोग-सूल्य से बिल्कुल स्व॒तन्त्र. चीज़ की 
शकल में होता है ! उपयोग-मूल्य का मूल्य तो केबल इसीलिए है 
कि उस चीज में सानवीश्रम अव्यक्त रूप में अत्यक्ष या सूर्तिमान 
हुआ है । मूल्य की न्‍्यूनाधिकता उस चीज़ के 'बनाने में कितनी 
मेहनत करनी पड़ी उससे मापी जानी चाहिये । मेहनत की मिकदार 
घन्टों, दिन या हफ्तों के रूप में--डउस समय से की जानी चाहिए 
जो इस चीज़ के बनाने में सामाजिक दृष्टि से ज़रूरी तौर पर 


( १४७ ) 


लगा। सामाजिक दृष्टि से आंत्श्यक मजदूरी का काल-माप वह 
समय है जो उत्पादन की साधारण अवस्थाओं में औसत दर्जे की 
योग्यता ओर उस समय सें प्रचलित मेहनत की गहराई से काम 
करने वाले मजदूर के लिए उस चीज को तैयार करने में जुरूरी 
हो | किसी चीज के वनाने में जितना ही अधिक समय लगता है 
उसका मूल्य भी उसी हिसाव से बढ़ता है तथा जो चीजु जितनी 
कम मेहनत से तैयार होती है उसका मूल्य भी उसी हिसाव से 
कम हो जाता है | किसी चीज़ का कोई मूल्य न हो तब भी उसका 
उपयोग-मूल्य हो सकता है। मसलन उस- हालत में जब कि कोई 
सानवोपयोगी पदार्थ मनुष्य की मेहनत से न बना हो, जैसे योंही 
पड़ी अछूत भूसि या प्राकृतिक चरागाह। एक चीज़ उपयोगी 
.. और मानवश्रम जनित होते हुये भी “सौदा” नहीं हो सकती । 
मसलन, जब मनुष्य अपनी ही मेहनत से सीधा अपनी आवश्य- 
कता को पूरा कर लेता है। ऐसा श्रम उपयोग-मूल्य की सृष्टि कर 
ता है सोंदे की नहीं | सोदा वही चीज़ हो सकती है जिसका 
सामाजिक सूल्य हो, अथवा जो दूसरों के लिये उपयोगी-मूल्य 
रखती हो । अगर पैदा की हुई चीज़ निरुपयोगी हुई तो उस चीज़ 
को पैदा करने में जो समय लगाया गया उच्तका कोई मूल्य नहीं | 
कुछ पदार्थ ऐसे भी हो सकते हैं जिनको क्लीमत तो हो परन्तु 
जिनका कोई मूल्य न हो | ऐसी दशा में उस पदार्थ की क़ीमत 
काल्पनिक है । 

माक्से के कथानुसार इस्तैमाल की हर एक चीज़ ( सौदे ) में 
वह मेहनत मिली हुई है जो कि सत्रके साक्के की-सामाजिक है । 
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हर चीज़ के बनने में केवल किसी एक व्यक्ति. का. नहीं तमाम 
-समाज का हाथ होता है.। दूसरे लोंगों की मेहनत का ही नहीं, 
पहिली पीढ़ियों में विकसित हुए अनुभव का भी उसमें सामा है 
क्यों कि किसी भी चीज़ को बनाते वक्त बनाने वाला इसे परस्परा 
प्राप्त अनुभव-का इस्तैमाल करता है। जिस मेहनत की मात्रा पर 
चीज़ों का मूल्य निर्भर करता है वह सिर्फ उस चीज़:के बनाने 
वाले द्वारा खर्च किग्रे गये या उसमें डाले गये श्रम तक ही सीमित 
नहीं हैं चल्कि जिन हथियारों और दूसरे लाजिमी सोमान की 
मदद से वह चीज़ बनी है उनके सम्बन्ध से भी. सामाजिक दृष्टि 
से अनिवाय श्रम भी उसमें शामिल है। क्ोमत मूल्य नहीं है 
बल्कि मूल्य का रुपये पैसे आदि में कहा गया रूप, है। यह 
क्रीमत दोनों तरह की होती है--स्ताभाविक भी और बाजारी भी । 

श्रम-शक्ति का मूल्य उन जरूरतों पर मुनहस्सिर होता है जो 
किसी चीज़ को पैदा करने, विकसित करने, कायम और जारी 
रखने के लिए ज़रूरी है। उसमें मज़दूर का अपना. शारीरिक खर्चे 
ही शामिल नहीं है वल्कि उसके मन को स्वस्थ रखने तथा उसकी 
जगह खाली न होने पावे इस उद्देश से उसके वाल-बच्चों की 
उचित संख्या का खर्चे भी उसमें शामिल है। मानलीज़िये कि 
किसी आदमी को अपनी दिनभर -की उपयु क्त जरूरतों को पूरा 
करने के लिए आवश्यक चीजें पेदा करने के लिए .छ: घन्टे की 
मेहनत की ज़रूरत है ओर मानलीजिये कि इस छः: -घन्टे की 
मेहनत से जो माल तैयार होता है उसकी कीमत एक रुपया है 
तो उस समाज में इस श्रेणी के मनुष्य की एक दिन की मज़दूरो 
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छः घन्टे की मजदूरी की, क्रोमत एक रुपया हुईं। अब अगर जिस 
कांरखाने में मजदूर काम करता है, उसमें. उससे बारह घन्टे 
काम लेकर उसे एक रुपया मजदूरी दी जाती है तो बाकी छः 
घन्टे की मज़दूरी अतिरिक्त मूल्य या लाभ के रूप में कारखाने 
के मालिक की जेब में गई । माक्से के फथनानुसार सारा पूँ जी- 

बाद इसी अतिरिक्त मूल्य के लिए है । 
मास का कहना है कि चीज़ों ( सौदों ) के उत्पादन में 
विकास की अवस्था-विशेष में 'क्तीमतों की साप! रुपया पूजी 
में परिवत्तित हो जाता है । 

। वर्ग-संघर्ष 
माक्से का सांमाजिक सिद्धान्त वर्ग-संघष का सिद्धान्त है । 
माक्से ने सन्‌ १८४८ ६० के कम्यूनिस्ट घोषणा-पत्र में यह लिखा 
था कि अतीत और वर्तमान समाज 'मानव-समाज” का इतिहास 
श्रेणी-संघषे का इतिहास रहा है। ऐश्लिल्स ने इसमें .“आदिम 
मानव- समाज के इतिंहास को छोड़कर” ये शब्द माकक्‍्से के 
वाक्य के पहले बढ़ा दिये थे । यह संघर्ष पीड़ितों और पीड़कों 
का संघ होता है । उक्त घोषणा-पत्र में यद् भी लिखा गया है कि 
निम्न सध्य-वर्ग के लोग, छोटे-छोटे माल बनाने चाले, व्यापारो, 
कारीगर और किसान सव के सब सध्य-वर्ग के अंश की 
हैसियत से अपने-अपने अस्तित्व की रक्ता के लिए बुरजिओझोई 

बर्ग से लड़ते हैं । 

मोटे तौर पर श्रेणी-संघप का इतिहास इस ,प्रकारं है। 
पहले किसानों और सामन्तों के रूप में दो वर्ग थे । इनमें 
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संभन्ते शोषक और किंसानांदि शोपित वर्ग थे। .सामन्तशाही 
के विंकांस ने क़र्सबों, शहरों ओर पूंजी को जन्म दिया ॥ अर्थात्‌ 
सीमन्तशाही की सामरिक अवेस्था में: उसके-- विनाश के बीज 


रहा औरं अन्त में इंने दोनों वर्गों का समुरुंचय बुरजोई-पूँ जी- 
'पति-वर्ग में हुआ। पूजीप॑तिं-वर्ग ने सामन्तशाही को सष्ट 
कंरेके सेथा मार्लि कॉ उत्पोद्ने बड़े पैमाने पर करके.. जीवन के 
रहंन-सहंने को अदुश बढ़ा: करे, समांज की.औद्योगिक और 
सांम्पत्तिक उन्नति के रूप में क्रान्तिकारी कांये किया | परन्तु 
पूँजीवाद में भी उसके विनोश के बीज मौजूद हैँ।इस समय 
पूँजीवांदी शोपके वर्ग हैं: कौर बाकी, सब-: शोपित वर्गे ।. परन्तु 
पूँ जीवोद को उत्पादन की :अवश्यकत्ता: के: फलस्वरूप पड़े-बड़े 
शहरों में लाखों की तादाद ' में | जिंनः संस्पत्तिहीन मजदूरों को 
इकट्ठा फरके काम लेनों पंडेता है उन्ही से/अपने क्ंत्र खोदने वाले 
वह खुद पैदा कर रहा है।। माक्सवांदियों का-विश्वास है कि 
पूँलीवाद के विंकांस की:प्रक्रियाः की परिणाम यंह होगा कि 
थोड़ेः से : लोग: अंधिकाधिंक'' धनी और  बहुसंरुयक लोग 
अंधिकाधिक दुखी और गरीब होते: जायँगे। कालान्तर में 
उत्पादन के समस्त संर्धेन बहुत ही थोड़े लोगों कें द्वर्थामें केन्द्रित 
हो जायेंगे/ओर४धर समाज की : भारी: बहुसंख्या : सरमंपत्तिहीन 
सजदूरों की हो जायगी। पूजीवाद छोटे-छोटे कोरखीलने:बालों, 
छोटे-छोटे ढुकानदारों' ओर: अन्य: संध्यवर्गीय : समूद्दों को नष्ट 
करके उन्हें संभ्पत्तिहदीन मजदूरों कीठश्रेणी में: परिणत-)करंताः 
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जायगा.। यहं प्रक्रिया: अपनी. चरम सीमा, पर पहुँचेगी । अनुकूल 
अवसर आते हीं बहुसंख्यक सम्पंत्तिंददीन मजदूर थीड़े से पूँ जी 
पतियों की संमस्त सम्पंत्ति-विशेषकरं उत्पादेंन के समस्त साधनों-+- 
पर क्रठ्ज़ा करके पूंजीवाद और पूँज़ीपतियों:को नष्ट कर देंगे 
आर प्रोलीतेरियत -सवंहारा अथंवाः सस्पत्तिहीन 'ज्ेदूरों की 
डिक्टेटरशिप क्लायम कर देंगे। की अडि जप 

माक्सवाद के अनुसार यह श्रेणी-संघष ही समाज के 
विकास, उसकी उन्नति ओर प्रगति का प्रधान-कारण है। जब से 
मानव-समाज में वेयक्तिक सम्पत्ति का उदय हुआ और: उत्पादन 
के साधन किसी वर्ग-विशेष के हाथ में आये तभी से:शोपक 
ओर शोषितों का, पीड़क ओर पोड़ितों का, गरोबों और अ्रमीरों 
: का यह संघर्ष बराबर चला आ रहा है। और जबतक पूँलजी 
बाद के अन्तिम विक्रासं--साम्राज्यंवाद और फेसिस्तवाद--का 
विनाश होकर सवंत्र सम्पत्तिदीन मजदूरों की डिक्टेटरशिप 
कायम होकर, वेयक्तिक सम्पत्ति की'संस्था को तंष्ट नहीं किया 
जाता तब तक यह श्रेणी-घ्ंघेष, थोड़ें से ल्ञोगॉं द्वारा बहुंतों के 
शोषण की अन्याय और अत्याचार पूंश अक्रियो वरावर जारी 
रहेगो। े 

माक्संवाद इस. श्रेणी-संघ को आवश्यक; फलेप्रद और 
ऐतिहासिक तथा अनिवार्य लमकता:हैः। जब तक सम्पत्तिदीन 
मजदूरों की श्रेणी को छोड़कर शेष. समस्त. प्रेणियों--पूँ जी- 
पतियों की श्रेणी, मध्य-वर्ग और निम्न-मध्य-वर्गादिं सब्र को नष्ट 
करके, सबंरों सम्पत्तिदीनः मजदूरों की श्रेणी में. घदल कर श्रेणी- 


कु 
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हीन समाज नहीं कायम किया जाता तब तक माक्संवादी इस 
श्रेणी-संघ्ष को कम करते फे बदले उसे और भी तीत्र करने के, 
शौषक ओर शोषित वर्गों को आपस में लड़ाने के, पक्तपांती हैं । 


भाक्सवाद के अनुसार श्रेणी-संघषे का अथ है एक वर्ग का 
दूसरे वर्ग के खिलाफ़ लड़ने के लिए मैदान में उत्रना। यह 
संघर्ष ही उन्तके मत में उस प्रगति का मुख्य साधन है जिससे 
समाज की काया पलट की जा सकती है। हेराक्कित के शब्दों में 
“संघप ही सघ घटनाओं की माँ है ।” हैगल के शब्दों में “संघर्ष - 
ही वह शक्ति है जो चीज़ों को दरफत देती है |” मार्क्स के शब्दों 
में “बर्ग-संघर्ष में प्रयुक्त वल अथवा शक्ति समाज के जन्म सें दाई 
का काम करती है।” की 


मार्क्सवादी राजनीति 


साक्सवादी राजनीति माक्संवाद के आर्थिक नियत-वाद 
के सिद्धान्त के अधीन. है । माक्से के- कथनानुसार. राज की 
उत्पत्ति वेयक्तिक सम्पत्ति और सामाजिक सम्बन्धों की रक्षा 
हुई। काठ. माव्स की राय में समाज में जिस वर के हाथ में 
व्त्पादन फे' साधन होते हैं उसी के हाथ में राज-सत्ता या 
राजनैतिक स्वत्व समभिये । अीवीक ह 

“राज और राज्य क्रान्ति” नामक पुस्तक में लेनिन ने:लिखां 
है कि वर्ग-स्वार्थों का साम्झस्य असम्भवं होने के कारण ही . 
राज की उत्पत्ति होती है । जहाँ कहीं दृश्य जगत में »णी-संघष 


'में सामझस्य नहीं हो सकता वहाँ जिस. हृदह तक श्रेणी-संघ का 
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सामझस्य असम्भव होता है उसी ह॒द तक राज-शक्ति का उदय 
होता है। ठीक इसी को उल्नट कर यों कहा जा सकता है कि राज 
: का अस्तित्व इस बात को सिद्ध करता है कि श्रेणीगत स्वार्थो 
का- उस समाज-विशेष में मेल नहीं हो सका है ) 

: जहाँ राजनीति-विज्ञान के दूसरे बहुत से आचार्यों का सिद्धा- 
'न्त यह है कि राज एक ऐसा यन्त्र है जो भिन्न-मिन्न तथा परस्पर 
विरोधी वैयक्तिक, श्रेणीगतादि स्वार्थों का सामझ्स्य करता है 
वहाँ माक्से का कहना है कि राज वास्तव में समय-विशेष में 
प्रमुख श्रेणी का वह यन्त्र है जिससे वह दूसरे सब वर्गों पर 
अपनी प्रभुता क्रायम रखती है और सम्पत्ति के उत्पादन के 
साधत्नों पर एकमात्र अपना इज़ारा महफ़ूज़ रखती है । 

इसी लिए माक्सेबादियों का कहना है कि शोपित वर्गों को 
शोषण से मुक्ति उस समय तक नहीं मिल सकती जब तक कि वे 
हिंसात्मक क्रान्ति द्वारा शोषक-वर्ग के राज की मशीन को नष्ट 
नहीं कर देते। ऐश्विल्स का मत है कि राज जिस सावेज्ञनिक 
शक्ति-सेना, सशस्त्र पुलिसादि-की स्थापना करता दे वह वास्तव 
में पूर्णतया सावेजनिक शक्ति, जनता की शक्ति, का पय्योयवाची 
नहीं होता; चह जनता का स्वतन्त्रतापृ्वक कास करने वाला 
सशस्त्र संगठन नहीं होता। इनके मतानुसार स्थायी सेना और 
पुलिस राज-शक्ति के खास जार होते हैं। तमाम राजों में 
हाकिमों की हिफ़ाज़त और उन्तके सान की रक्षा के लिए विशेष 
क़ानून होते हैं । माक्सेवादियों का कद्दना हैँ कि लोकतम्त्रीय 
प्रजातन्त्र में “पूँजीः की शक्ति सब से अधिक द्वोती है क्योंकि 


व 
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शासन का यही रूप पंजीवाद का सर्वोत्तम संस्मव राजनेतिकं 
कवच होता है। ' | 

इसलिए माक्सवादियों के वर्ग-संघप के सिंद्धान्त का. चरमे 
विकास यह है कि जब प्रोलीतेरियत इतना ताकतवर हो जाता 
है अथवा जब वह ऐसा कर सकने के लिए उपयुक्त अवसर 
देखता है तत्र बह, ऐश्लिल्स के शब्दों में, राजनैतिक शक्ति अंपने 
हाथ में लेकर उत्पत्ति के समस्त साधनों को प्रोल्लीतेरियत की डिक 
टर-शिप की सम्पत्ति को राज की सम्पत्ति क़रार दे देता है। पँजी 
वादी शासन सत्ता को समाप्त कर देता है| अन्त में यह भोलीते- 
रियत शासन-सत्ता अपने आप मुरकाकर श्रेणी-हीन समाज' की 
स्थापना के वसनन्‍्तागमन काल में अपने आप मड़जाती «है । 

लैनिन ने ऐश्लिल्स के इस सिद्धान्त पर टीकां कंरते हुए 
कहा है कि राज-सत्ता के पतमड़ के सिद्धान्त को तोते की तरह 
दुहराने वाले दस हज़ार लोगों में नो हजार नो सौ: नण्चे यह 
नहीं जञानते कि इसके माने क्‍या हैं और बाकी दस में से नौ 
यह नहीं जानते कि जनता के स्त्रतन्त्र राज के साने क्‍या हैं-। 
उसका कहना है कि केत्रत्ष प्रोल्लीतेरियतों की राज-सत्तां ही अपने 
आप मुरमाती है और किसा प्रकार की राज सत्ता नहीं। पूँजी- 
वादी राज-सत्ता की जगह प्रोलीतेरियत डिक्टेटरशिप डिंसात्मक 
क्रान्ति के बिना असम्भव है। लेनिन ने यह बात साफ़-साफ़ 
कह दी है कि प्रोलीतेरियत डिक्टेटरशिंप द्स-बीस बरस में ही नहीं 
मुरका जायगी। अपने आप मुरमाने को यह प्रक्रिया काफ़ी लस्‍्बो 
बत्त लेगी | लैनित का कहता है कि साम्यवाद की उत्पत्ति 


ना 
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पूंजीवाद से है, उसका ऐतिहासिक विकास पूंजीवाद से ही 
होता है। साम्यवाद. उस सामाजिक शक्ति के कार्य का सुफल 
होता है जिसको पूँजीवाद सथ देता है।& 

माक्सवादी “जनराज” ( ।?१७०७०।७१४ 5090 ) को ह्वास्या- 
स्पद" समभते हैं। वे केवल सम्पत्तिद्दीन मजदूरों की डिक्टेटर- 
शिप को ही ठीक सममते हैं | पार्लियामेन्टरी पद्धति के बारे में 
माक्स का कहना है कि पूजीवादी लोकततन्त्रों में दर कुछ साल 
बाद पीड़ितों को यह अधिकार दिया जाता है कि वे उन 
लोगों को चुन लें जो पालियामेन्ट में जाकर उनका भतिनिधित्व 
तथा उनका दमन. करें | 

प्रोलीतेरियत की डिक्टेटरशिप में आजादी, नागरिक आज़ादी, 
वैयक्तिक आज़ादी, लिखने-बोलने, सभा करने की आज़ादी के 
लिए नहीं होती । ऐश्विल्स का कद्दना है फि प्रोलीतेरियत को 
अपने . राज की ज़रूरत किसी की आज़ादी के लिए नहीं होती 
लेकिन अपने विरोधियों को 'कुचलने के लिए होती हैं। जब 
आजादी की: बात करना सम्भव होता है तब तो राज स्वयं 
खत्म दो जाता है | प्रोल्ीतेरियत डिक्टेटरशिप के होते ही, उसकी 
पहिली अवस्था में यह भी मुमकिन नहीं कि मज़दूरों को उनकी 
मेहनत का पूरा फंल दे दिया जाय । लेनिन ने भं। वह चेतावनों 
दी है कि कम्यूनिज्म की प्रारम्भिक अवस्था में न्याय और 
समता सम्भव नहीं । सम्पत्ति सम्बन्धी भेद और अन्याययुक्त भेद 
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इस अवस्था में भी रहेंगे |# 

माक्सवाद समतावादी के पूर्ण अथ में साम्यवाद नहों है। 
स्वयं माक्से का कहना है कि लोगों के अधिकार बराबर होने के 
बदले कम-ज्यादा होने चाहिए। बंद लोगों की अपरिदाय 
असमता का ध्यान रखंता था | माक्से का कइना है कि न्याय 
समाज की आर्थिक अवस्था ओर तज्जनित सांस्कृतिक विकास 
से परे कभी नहीं उठ सकता । 

लेनिन का कहना है. कि जब तक राज है--फिर चाहे वह 
प्रोलीतेरियत डिक्टेटरशिप ही क्‍यों न हो--तब तक स्वतन्त्रता 
( वेयक्तिक या नागरिक ) अप्तस्मव है। जब्र स्वतन्त्रता दोगो 
तब राज्य नहीं रहेगा। प्रोलीतेरियत डिक्टेटरशिप में अपनो 
मेहनत का पूरा फञ् पाने ओर सबको बरावर मजदूरी दी जाने 
की स्वतन्त्रता भी सदैव सम्भव नहीं। लेनिन का तो यहाँ तक 
कहना है कि जो कोई प्रोलीतेरियत डिक्टेटरशिप की प्रारम्सिक 
अबस्था में ये वैयक्तिक सवाल पेदा करता है कि उसने मुकप्ते आध 
घंटा कम काम क्यों क्रिया, न्‍या मुझे फल्नों से कम सजूरी क्‍यों 
मिली वह अपने पूजीवादी अधिकारों के संकृचित. मानसिक 
ज्षितिज का ढिंढोरा पीटना है । 

लैनिन ने यह भी साफ़ कर . दिया है कि प्रोलीतेरियत डिक्टेटर- 
शिप के शुरू में साम्यवाद का निम्न रूप , समाजवाद ही सम्भव 
है । जीवन में नवीन में बच रहने वाला प्र[ चीन पग-पग पर हमारा 
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सामना करता है; समाज में भी और प्रकृति में भी | लैनिन 
के मतानुसार कम्यूनिज्म तभी सम्भव हों सकता है जब लोग 
सामाजिक जीवन के आधारभूत नियमों का पालन करने के 
आदी हो जाये | प्रोल्ीतेरियत डिक्टेटरशिप में तमाम नागरिकों 
को राज की सज़दूरी पाने वाले कर्मचारियों की हैसियत में 
बदलना पड़ता है |# 

लैनिन की राय थी कि प्रोलीतेरियत डिक्टेटरशिप को-- 
मज़दूर-राज को, राज की पुरानी मशीन को --क्नतई नप्ट कर देना 
चाहिए और उसकी जगह अपनी नई मशीन क्रायंस करनी 
चाहिए | इसलिए उसे पुलिस, फीज और नोकरंशाही को एक 
करके, समस्त नागरिकों को सशस्त्र करके सब लोगों को वास्तविक 
सेना की सृष्टि करनी चादहिए। 

माक्सवादी प्रोल्लीतेरियत ओर सबसे ज्यादा ग़रीब किसानों 
की क्रांतिकारी लोकतंत्रीय डिक्टेटरशिप को प्रोलीतेरियत की 
डिक्टेटरशिप नहीं मानते । [ 

माक्सवादी अपने उद्देश्य की पूर्ति के लिए नई लड़ाकू 
ओऔर क्रांतिकारी पार्टी क्रायम करने की जरूरत को मानते हैं। 
इस पार्टी को मजदूरों की अग्रगांसी पार्टी कहते हैं | उनके मता- 
नुसार इस पार्टी में मजदूरों के उन सर्वोत्तम लोगों को होना 
चाहिए जिन्हें अपने काम का अनुभव हो, जिनमें क्रान्तिकारी' 
भावना हो तथा अपने ध्येय के लिए असीम भक्ति हो, जो अपने 
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आन्दोलन और क्रान्ति के सिद्धान्तों तथा नियर्मों को जानते हों 
ओर यह भी जानते हों कि जनता की राजनैतिक उदासीनता 
को किस तरह दूर किया जाय । साक्संवादियों की राय में ऐसी 
युद्धाल पार्टी यदि अपनी निश्चित पराज्य को बचाने चाहती है 
तो उसे अपनी पार्टी में अछुभवी सेवकों का स्टाफ, अधिकारी- 
कम चारी-सण्डल रखना चाहिए । 
पार्टी में,नेतृत्व (0/29708 0 7.6800/89॥)) की झँची-नीची 
श्रेणियाँ होती हैं और उसमें धहुमत का फैसला .-पार्टी के तमाम 
मेम्ब॒रों को मानना पड़ता है। साक्रूवादी केन्द्र से पार्टी के नेतृत्व 
के,सिद्धान्त को मानते हैं | प्रोल्लीतेरियत की डिक टरशिप का स्था- 
पना तथा उसकी रक्षा ऐसी पार्टी के बिना सम्भव नहीं जिसका 
संगठन सुदृढ़ हो तथा जिसका अनुशासन लौह । और इस प्रकार 
का संगठन तथा अनुशासन उस वक्त तक असम्भंव है जब तक 
फैसला हो आने के बाद पार्टी में तथा उसके समम्त मेम्बरों में 
काये की पूर्ण और अखरण्ड एकता न हो तथा संकल्प की 
एकता न हो ।& लैनिन का कहना है कि जो ज़रा भी पार्टी के 
लौह अनुशासन को तोडता है वह वास्तव में शत्रु की सहायतों 
करता है।| लैनिन की माँग है कि दलवन्दी को बिल्कुल जड़ से 
खोद डालना चाहिए और इस या उसे फ्लटफ़ांम के आधार पर 
बनाये गये तमास दलों को फ़ोरन भन्ना कर देना चाहिए | जो 
कोई उन दलों में शामिल हो उसे पार्टी की मेम्बरशिप से बिना 
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किप्ती शर्त के फौरन निकाल देना चाहिये ऐसे मेम्बरों के निकाल 
देने से पार्टी शुद्ध होती है। किसानों, छोटे दुकानदारों और 
बुद्धि-जीवियों को पार्टी में लेने से दुविधा और अवसरवादिता 
का जन्म होता है। पार्टी को ऐसे अवसरवादी लोगों को निकाल 
कर अपनी आत्म-शुद्धि करती चाहिये। & लैनिन ने आगे इसी 
पुसतक्त के आठ सी उनप्ठत्रें प्रष्ठ पर कहा है कि जो अच्छे 
कम्यूनिस्ट भी ऐसे लोगों से एकता की तरफ़ ढिल-मुल यकीन 
हों, उन्हें. भी निकालना उपयोगी साबित होगा। पार्टी के 
अन्दर जरा सी दिचकिचाइट सब कुछ बरबाद कर देती है। 

लेकिन माक्संबादी जब तक क्रान्ति का अवसप्तर न आये 
तब्र तक मजदूरों की ट्रेड यूनियनों में घुमने तथा पार्लियामेन्टों 
के चुनावादि में भाग लेने, उनके चुनावों में स्वयं उम्मेदतार होने 
की नीति का समर्थन करते हैं। माक्र्सवाद की हस्त पुस्तिका” 
के आठ सौ सतत्तरवें प्रष्ठ पर यद््‌ लिखा है कि बिटेन की कम्यू- 
निस्ट पार्टी को लाजिमी तोर पर पार्लियामेन्ट में हिस्सा लेना 
चाहिए क्योंकि वहाँ उनके लिए ज्यादातर सर्वेताधारण तक 
पहुँचना ओर पहुँच भी जाये तो सर्वे साधारण को अपनी बात 
सुनने के लिए राजी करना कठिन हो जावा है । 

कम्यूनिस्टों का काम है कि वे. व्यापक जन-साधारण का 
नेतृत्व करें क्योंकि अधिकतर सव-साधारण सुपुप्त, बदा सीन और 
एकताहीन होते हैं । माक्संवादियों का कइना है कि राजनीति 
अथवा किप्ती भी संघ में विजय अपने आप नहीं आती। इसे 

#9 6. सिद्च)वे000%  0ः मै बा फछांधा0 2. 888, 


( १४०१ ) 


हाथ पकड़ कर लाना होता है। सही नीति वन जाने पर सफलता 
इस बात पर निर्भर करती है कि सद्जठन किस प्रकार किया जा 
रहा है। यह सद्गभठन ही सव बातों का-सही नीति के भाग्य तक का- 
फेसला करता है । पार्टी के अविश्वसनीय, अनस्थिर और पथ- 
अ्रष्ट मेम्बरों का निकालना माक्संवादी आवश्यक समभतते हैं। 
उनकी राय में इस संगठन-कार्य में खास चीज़ यह है कि पार्टी 
का जो कुछ भी फैसला द्वो उसके पूरे होने का इन्तज़ाम हो तथा 
इस उद्देश्य के लिए सद्दी कार्य-कर्त्ताओं का चुनाव किया जाय । 
जो लोग अपनी पुरानो सेवाओं के कारण पार्टी के उच्च पदों 
पर आरूढ़ हों उनको भी अगर वे अपनी उन्र -सेवाश्ं के नाम 
पर पार्टी की ञआ्ाज्ञा तथा उसका अन्नुशासन न मानने का दावा 
करते हों तो विना किसी द्विचकिचाहट के निकाल देना चाहिए ! 
हर पार्टी में कुछ ऐसे वातुनी लोग घुस आते हैं जो अपनी कभी 
ख़त्म न होने वाली बातों की बाढ़ में तमाम जीवित प्राणियों को 
डुबो कर सार देते हैं। ऐसे बकवादियों से भी पार्टी की रक्षा 
करना आवश्यक है । ह । 
माक्कवादियों का विश्वास है कि समस्त संसार में पूँजी 
बादी आर्थिक संगठन क्ायम करने के लिए यह पहली तथा 
आवश्यक (ए४७)) शत हैं कि संसार में प्रोलीतेरियत डिक्टेटर- 
शिप कायम हो ।# राज का सोवियत स्वरूप पूँजीवादी लोकततन्त्र 
से बिल्कुल भिन्न होता है । सोबियत राज में सिफे एक वर्ग की, 
प्रोलीतेरियत -की, डिक्टेटरशिप होती है | सोवियत राज अपने 
.._ & & प्द090०४ ०६ एहक्वापभंशए 2, 990. 
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वर्ग-शत्रुओं को समस्त राजनेतिक अधिकारों से वंचित कर देता 
है। बह प्रोल्लीतेरियत के मेम्बरों को, उनके नेतृत्व की हैसियत को 
सुदृढ़ करने के लिए, छोटे ठुटपुँजिये किसानों से अधिक सुवि- 
धाएँ कुछ समय के लिए दे सकता है | & 

सन्‌ १६१६ में ठवीय इन्टरनेशनल का जो कार्य-क्रम तय 
हुआ था, उसके मुताबिक संयुक्त प्रदेश अमेरिका, जमंनी और 
ग्रेट-जरिटेन जैसे बहुत अधिक विकसित पूँजीबादी देशों में शुद्ध 
प्रोलीतेरियत क्रान्ति की अवस्था थी; और स्पेन, पुतगाल, 
होलेरड, हंगरी, बाल्क्रान इत्यादि जिन देशों में पूँजीवाद का 
विकास आधुनिक यानी नया था उनमें किसानों ओर प्रोलीतेरियतत 
मजदूरों की सम्मिलित डिक्टेटरशिप का जमाना बताया गया था। 

साक्सवादियों की राय है कि कम्यूनिस्ट इन्टरनेशनल की 
शाखाएँ सिफ़े एक ही सद्भठन की आज्ञा मानती हैं । वह है 
प्रोलीतेरियव का अन्तराष्ट्रीय संगठन । इसकी आज्ञा के मुक्काविले 
में वे अपने देश की आज्ञा नहीं मान सकते। यानी भिन्न-भिन्न 
देशों को कम्यूनिस्ट-पार्टियाँ अपने-अपने देश के राष्ट्रीय सक्गठन 
के अनुशासन से आवद्ध नहीं हैं।वे अपनी इन्टरनेशनल के 
अधीन हैं। 

काले माक्स ने एक बात और बहुत साफ़ कह दी है कि 
यद्यपि मनुष्य अपने इतिहास का निर्माण स्वयं करता हे लेकिन 
अपनी चुनी हुई परिस्थितियों में अपने मन मुताबिक नहीं, वल्कि 
उन परिस्थितियों में जो उसे अपने समय में देश कालांवस्था 
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प्रदत्त मिलती हैं, अतीत से स्थानान्तरित | प्राणी के मस्तिष्क में 
समस्त. मत सन्‍्ततियों की परम्परा का बोक रोग-क्रीटाशुओं की 
तरह लदा रहता है । 
साक्स राज और कानून दोनों को जीवन की भौतिक अब- 
स्थाओं से उडगा हुआ मानता है। समाज में जिस वर्ग का 
आर्थिक प्रभुत्व होता है उसी सब से अधिक प्रभावशाली आर्थिक 
वर्ग का राज भी होता है । | 
साक्ष्सवादी साम्राज्यवाद को पू जीवाद का अत्यन्त विकुसित 
रूप मानते हैं । लेनिन के शब्दों में साम्राज्यवाद पूँजीवाद की. 
वह अवस्था है जब उत्पत्ति के साधनों पर थोड़े से पूजीवादियों 
का इजारा-एक्मात्र अंधिकार-हो जाता है.। इस अवस्था को 
वे राजस्त्र-पूंजीवाद की अवस्था कहते हैं। राज-के फेसिस्टवादी 
रूप को वे पू जीवादी शक्ति का अन्तिम रूप सममते हैं.। उनका 
कहता है कि राजस्व-पूँ जीवाद की अवस्था में पहुंच कर पूँजी- 
बाद्‌ न सिफ राज को ही सैनिकब्रादी बना देता है बल्कि खुद भी 
सैनिकवादी हो जाता है। 
'कम्यूनिस्टों का इस बात में विश्वास नहीं कि पार्लियामेन्टरी 
चुनावों के शान्तिमय तरीक्तों के साथ आम शिक्षा-सम्बन्धी, 
_ आर्थिक तथा सहयोग-भाव .की उन्नति से सामाजिक कायापलरट 
हो सकती है | शान्तिकाल में संकट-काल की तैयारी करते हुए 
थे.पार्लियामेन्टरी तरीकों से काम लेना, चुनाव के लिए खड़े 
होना, अपने प्रतिनिधि पार्लियामेन्ट में भेजना इत्यादि बातें करना 
मुनासिच्र सममभते हैं. परन्तु उनका कइना है कि ये पार्लियामेन्टरी 


( १४३ ) 
'काम गौण काम हैं, ये पार्लियामेंन्ट से बाहर क्रान्ति के सज्लठत्त- 
कार्य के सहायक की तरह इस्तैमात्न किय्रे जा सकते हैं लेकिन 
उस क्रान्ति की तैयारी के असली काम की जगह नहीं ले सकते | 
“लेनिनवाद” नामक पुस्तक के तेइसवें पृष्ठ पर स्तालिन ने 
लिखा है कि पूजीवादी शासन में मज़दूर आन्दोलन का असली 
:सवाल, सम्पत्ति-उत्पादून के सांधनों को अपने क़उ्जे में करने 
का सवाल, खुले संघ, आम हड़ताल और प्रोलीतेरियत स्वे- 
साधारण के विद्रोह से, शक्ति यानी बल-प्रयोग से ही तय हो 
सकता है! 
ताक़त अपने हाथ में लेने की हिंसात्मक क्रान्ति का प्रकार 
केसा हो, इसे वे परिस्थितियों पर छोड़ देते हैं । आम तौर पर 
इस काम के लिए वे शहरी कांरखानों में काम करने वाले 
सम्पत्तिहीन मजदूरों के सचेत अंश में से संगठित सैनिक और 
क्रान्तिकारी अल्पमतत पर भरोसा करते हैं। उनका कांये-क्रम 
यह है कि क्रान्ति के समय मजदूरों की कोसिलों का सद्बठन 
करके उनके द्वारा प्रमुख स्थानों पर, जेसे युद्ध का समान बनाने 
वाले कारखानों पर, शस्त्रागारों पर, प्रेसों, रेल, ट्राम आदि पर, 
तारघर, टेलीफ़ोन आदि पर, विजञली-घर तथा पब्लिक इमारतों 
पर क़ब्ज़ा कर! दनाचाहिए | 
परन्तु वे जब तक पूरी देयारी न हो तथा वक्त बिल्कुल 
मौजूँ न हो, पूरी तरद् पक न गया हो तथ तक क्रान्ति केरना 
ग़लत समभते हैं क्योंकि उनका कहना है कि क्रान्ति की कोशिश 
के नाकामयात्र होने पर क्रान्ति-विरोधी प्रतिक्रया शुरू 
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हो जाती है। ट्राटस्की के मत में क्रान्ति के दिन तथा, घन्‍्टे का 
फैसला करने के लिए भिन्न-भिन्न वर्गों के पारस्परिक सम्बन्धों पर, 
आन्तरिक स्थिति पर तथा इस बात पर कि क्रान्ति करने वाल्ते 
और क्रान्ति विरोधी लोगों की लड़ने की परम्परा व तैयारी केसी 
है, पूरी तरह विचार किया जाना चाहिये । 
उनका कहना है कि कुछ देशों तथा कुछ दशाओं में मजदूर: 
वर्ग के बहुमत में क्रांतिकारी मनोबृत्ति पैदा करने के लिए उस 
देश की पार्लियामेन्ट में हिस्सा लेना चाहिए। मजदूर-बर्गे में 
क्रान्तिकारी परिवत्तन इस वर्ग के लोगों को उनके अपने राजनैतिक 
अनुभव द्वारा यह सिद्ध-करके ही लाया जा सकता है कि पालिया- 
मेन्टरी चुनावादि के साधन समाज की काया पलट करने के लिए 
काफ़ी नहीं हैं। केवल प्रचार द्वारा मज़दूर-बर्ग अथवा सर्व- 
साधारण को यह विश्वास नहीं हो सकता । जब किसी देश की 
राजनेतिक अवस्था ऐसी हो जाय कि निम्न श्रेणी के लोग पुराने 
नेताओं के खिलाफ़ हो जाये और उच्च-वर्गीय लोगों के लिए 
पुराने तरीक्रे से'काम करना शक्‍य न रहे तभी क्रान्ति विजयो 
अथवा सफल हो सकती है | यानी क्रान्ति की सफलता के लिए 
यह आवश्यक है कि एक ओर शासक-बर्ग इतनी मुसीबत में हो 
कि उनके शासन में सक्कुट आ गया हो और दूसरी ओर मजदूर 
क्रान्ति के लिए सब कुछ क्लुबान करने के लिए बेचैन हों | ८ 
“ जब क्रान्ति की लहर में ज्वार आ रहा हो, वह बढ़ रही हो, 
जब शासक-बर्ग असंगठित हो, सर्व-साधारस क्रान्तिकारी उबाल 
की अवस्था में हो, पूँजीवादी-बर्ग को छोड़कर दूसरे बर्गों की 
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सद्यातुभूति प्रोल्रीतेरियत-बर्ग की तरफ़ हो तथा सर्ब-साधारण 
क्रान्ति और क्रान्ति के लिए जहूरी क्रुर्वानियाँ करने को तैयार 
हों तभी क्रान्तिकारीसंघर्ष का नेठेत्व किया जाना चाहिए। 
जब ऐसा समय आ जांय तब हड़ताल और सशस्त्र प्रद्शन से 
शुरू करके अन्त में आम हड़ताल ओर सशस्त्र-विद्रोह से काम 
लेना चाहिए । ४० र 
हे मार्क्सवाद की आलोचना 

साक्सवाद के इन चारों मुख्य सिद्धान्तों में परस्पर अद्लाझो 
संबंध नहीं है । इनमें से किसी एक, दो या तीन को मानकर भी 
बाकी को या चौथे को सद्दी साना जा सकता है। माक्सवाद 
के अनेक समथक्र ओर अतुयायो इनमें से कुछ सिद्धान्तों को 
' मानते हैं कुछ को नहीं । 

कुछ उदाहरण लीजिए | माक्से के प्रधान ग्र'थ “कपीटल” के 
ऐवरीमैन लायघेरी द्वारा श्रकाशित अपने जी ०पी ०एच० के अनुवाद 
में जी० पो० एच० कोल महाशय ने साक्से के मूल्य संवन्‍्वी 
सिद्धांत को सद्दी और आवश्यक न मानते हुये भी उसके अति- 
रिक्त मूल्य के सिद्धान्त को साना है, यद्यपि स्वयं साकसे 
अपने सूल्य-सिद्धांत की. प्रवृत्ति को-छोड़कर अतिरिक्त मूल्य के 
सिद्धान्त की निष्पत्ति को मानने की ग़ाल़ती कभी न करता | 
“आ्ार्क्स को समझने को तरफ”” नामी अपनी पुस्तक में प्रोफेसर 
सिडनी हुक. मार्क्स के मूल्य: सम्बन्धी तथा अतिरिक्त मूल्य 
सम्बन्धों दोनों सिद्धान्तों को अनुमोदनीय नहीं समभते फिर 
भी व्यावहारिक कारणों से उनको चलने देने के लिए तैयार हैं । 
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'कोले माक्स' नामक पुस्तक के लेखक रैमंड पोस्टगेट,साहव न 
तो साक्सवादी अर्थशास्त्र को मानते हैं. न मास के हन्दात्मक 
प्रगतिवाद की ; फिर भी उस ऐतिहासिक भौतिकवाद को मानते 
हैं जो इन्दात्मंक प्रगतिवाद से अलग किये जाने पर माक्संवादी 
. रहता ही नहीं। साम्यबांदी-दर्शन (॥6 एकञा[08009 ए 
00०07 ण्णंश) नामक पुस्तक के लेखक प्रोफेसर मैकमरे ने 
अपनी यह सम्सति प्रकट की है कि “सिद्धांत और व्यवहार” 
यानी ज्ञान और के का माक्सेवाद का सिद्धांत ही साक्सवाद 
का पूर्णतया आवश्यक सिद्धान्त है; लेकिन वे यह भूल जाते हैं 
कि यह सिद्धांत तो हिन्दुओं की भगवद्गीता, ईसाई-धर्म और 
फासिस्तवाद का भी सिद्धान्त है और अगर साक्सवाद में सिर्फ 
यही सिद्धांत पूर्णतया आवश्यक है तो माक्संबाद में कुछ रह 
ही नहीं जाता । 
माक्सवाद को उसके अनुयायी हन्दात्मक भोतिकवाद और 
वैज्ञानिक समाजंवबाद के नाम से पुकारते हैं।माक्सवादी दशन 
वास्तव में इतिहास की भोतिकंबांदी व्याख्या है। ऐंजिल्ंस का 
कहना है कि प्रकृति की प्रगेति द्वदात्मक है अध्यात्मक नहीं.। 
रन्‍्तु अब वीसवीं सदी का विज्ञान, देशेन और इतिहास इस 
बात का संमर्थेन 'नहीं केरता। राल्फ फोकस द्वारा अनूदित 
“संक्सेवाद और आधुनिक विचार” नामक पुस्तक में उसके एक 
दर्जन के करीव अपने अंपने विषय के विशेषज्ञ लेखक इस बांत-में 
से सम्मत हैं कि बीसवीं सदी के विज्ञान, दशेच और इतिहास 
की विचारधारा का प्रवांह . इंन्दात्मक प्रगतिवाद के सिद्धांत 
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के सतत उन्नति के सिद्धांत के विरुद्ध है। बीसवीं सदी के अनेक 
सर्वेमान्य- विज्ञानाचाय और बीसवीं सदी का मौतिक़ बिज्लान, 
जीव-विज्ञान, ' शरीर-विज्ञान, और विश्लेषणात्मक भन्नोविज्ञान 
भोतिकवाद के विरुद्ध है। माक्सेवादी इतिहास की भौतिक 
व्याख्या अर्थात्त्‌ माक्संबादी दर्शन उन्नीसचीं सदी के उस वैज्ञा- 
निक विश्व की कल्पना पर झाधारित हे जिसकी अब आईस्टीन 
के सापेक्षतावाद के सिद्धान्त ने तथा मण्डूक गति-सिद्धान्त ने 
. और विद्युत्‌ कणादि के आविष्कारों ने ग्रलत. मानकर छोड़ 
दिया है। 'दशन-पय-प्रदर्शन”? नासक पुस्तक में सी० ई० एम० 
जोड ने लिखा है कि इतिहास की भौतिकवादी व्याख्या ओर 
आर्थिक नियतवाद के लिए इन्दवाद अप्रासल्विक है ओर जहाँ 
चास्तव :में अप्रासंगिक नहीं वहाँ. मोजू है (पृष्ठ ४८७) ।. उनका 
कहना है कि स्राक्से का सक्रिय भौतिकवाद प्रयोजनबाद से 
अधिक मिलता-जुलता है । माक्सवाद में, पेज्ञानिक भौतिकवाद 
का बहुत ही कम-नदीं के वरावर-अंश है ( प्रष्ठ ७६० )। इसी 
पुस्तक के पाँच सो 3नता जीसवें पृष्ठ पर उन्होंने यह. लिखा है 
कि भोतिकत्राद सदाचार-शासत्र के और सोंद्य-शास्त्र, के प्रतिकूल 
है। भोतिक विज्ञान में उसका आधार अपूर्ण है ।; तक द्वारा 
उसकी रक्षा नहीं कों जा सकती | वह .उन्नीसवीं , सदी के लिए 
स्वाभाविक था, बीसवीं सदी उसकी ज़िन्दगी के माफिफ नहीं । 
इतिहास की भौतिकवादी व्याख्या “देव”? के भाग का कोई 
ध्यान ही नहीं करती) वह देव की तथा, इतिद्दास की, घटनाओं 
को प्रभावित करनें में सद्यापुरुषों की शक्ति की, दोनों की अव- 
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हेलना करती है । उसकी आलोचना करते हुये सी० ६० एम० 
जोड ने अपनी “राजनीति और सदाचार के द्शन की पथ- 
प्रदीपिका” नाम की पुस्तक के सात सौ पन्द्रहवें प्रष्ठ पर लिखा 
है कि इतिहास में जो कुछ वास्तव में होता है चह यह है कि इति- 
हास की घटनायें किसी भी भौतिक सिद्धान्त की क्रिया व उसके 
अन्तर्गत रुख से नियत नहीं होतीं बल्कि ऐसी हक्ारों अग्रासंगिक 
तथा साँयोगिक बातों से प्रभावित होती हैं जिनकी उत्पत्ति का न 
तो हस पता ही लगा पाते हैं न जिनका विश्लेपण ही कर सकते 
हैं। इतिहास के प्रवाह की धारा को. उसके विरुद्ध बहने वाली 
हज़ारों धारायें विफल करती हैं तथा हज़ारों विरोधी अथवा-इधर 
जघर के भोंके उसके प्रवाह को बिचलित करते हैं|. . 
जाती साज्षिशें, वासनाएँ, यौनि-ईर्षा, शक्ति-प्रेम, अपूर्ण 
महत्त्वाकांत्ष, मानापसान के विचार, धार्मिक उत्साह, सुधारों 
का जोश, दुलगत भंगढ़े, सावजनिक सेवा की. त्िःस्वार्थ भावना -- 
ये सब के सब अपने अपले अवसर पर इतिहास की घटनाओं 
का निर्णय कर जाते हैं। हम इनकी तथा विशेष अथवा असाधारण 
थोग्यता सम्पन्न व्यक्तियों. की शक्ति की अवहेलना नहीं कर 
सकते | मानवं-इतिहास हज़ारों इत्तिफ़ाकों के धागों पर लटका 
हुआ है। स्पष्ट -है. कि उसके सम्बन्ध में यह कहना कि चह् 
केवल भौतिकवादी व्याख्या के अनुसार प्रवाहित होतां है,--तक- 
सम्मत नहीं । 
अपनी “स्व॒तन्त्रताओर संगठन” नामक. पुस्तक में. बद्रांग्ड 
रशल ने ऐसे -बहुत-से उदाहरण दिये हैं जिनसे यह साबित किया 
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है कि इतिहास की बड़ी से बढ़ी घटनायें ज़रा भी इधर-उधर हो 
जाने पर कुछ की कुछ हो जाती हैं। मसलन उन्तका कहना है कि 
अगर जिस जमन मिनिस्टर ने लैनिन के जमनी होकर रूस जाने 
का पासपोर्ट मंजूर किया वह चिड्डचिढ़ा होने की वजह से उसे न 
मंजूर करता तो ट्राटस्की के रूस की राज्य-क्रान्ति के प्रामाणिक 
इतिदासानुसार रूस में सोवियत राज नहीं क्लायस हो सकता था, 
क्योंकि उसे क्लायम करने का समस्त श्रेय लैनिन की विचक्तण 
बुद्धि को ही है । 

. बद्राण्ड रशल का कहना है कि सानव इतिहास सतत प्रगति- 
शील नहीं है। उसमें हास ओर पतन के उदाहरण भी कम से 
कम उतने ही अधिक और महत्त्व-पूर्ण मिलते हैं. जितने उन्नति - 

. के। साक्स की प्रगति सम्बन्धी कल्पना उन्नीसवीं सदी की आशा- 
चादिता के सिवा ओर कुछ नहीं । 
अपनी. “शक्ति” न्ञामक पुस्तक में बट्रांण्ड रशल ने पहले ही 
अध्याय में लिखा है कि कर्कीज (5८००४) को न तो खाने की 
कमी थी, न कपड़ों की, न बीवियों की; फिर भी उसने ऐथिन्स 
पर हमला किया । नन्‍्यूटन ने जिस समय आकर्पण सिद्धान्त का 
आविष्कार किया उस समय उसे कोई आर्थिक चिन्ता न थी भर 
न लैटर फ्रांसिस तथा लोवोला ने जो धार्मिक संघ स्थापित किये 
थे वे किसी आर्थिक कठिनाई को दूर करने के लिए नहीं स्थापित किये 
थे। उनका कहला है कि पुराने अर्थ-शा्त्री और माइ्स दोनों ही इस 
बात में ग़लती पर हैं कि आर्थिक स्वार्थ दही समस्त सामाजिक 
प्रगति का प्रधान कारण दे। उनका कहना हैं कि व्यक्ति ही नहीं, 


( १४० ) 
नि ३ हे 
>+ संस्पर्ज भी सम्पत्ति-डपार्जन की लालसा को छोड़ कर प्रभ्ञुता 
प्राप्त करना अधिक पसन्द करते हैं। सम्पत्ति को वे शक्ति के 
साधन स्वरूप भले ही उपार्जित करें परन्तु उनका मौलिक हेतु 
धन कमाना नहीं, शक्ति प्राप्त करना होता है । शक्ति प्राप्त करने 
के लिए वे सम्पत्ति का मोद्द छोड़ सकते हैं। माक्स की इस ग़लती 
को वे महज़ सैद्धान्तिक ग़लती नहीं मानते | उनका कहना है कि 
इस गलती का व्यावहारिक दुष्परिणाम यह होता है कि आज- 
कल की मुख्य मुख्य घटनाओं को हम क्रतई ग़लत दृष्टिकोण से 
देखते हैं। उन्होंने यह दावा किया है कि प्राचीच और अर्वाचीन 
समस्त इतिहास की सही २ व्याख्या इस सिद्धान्त को मांन कर 
की जा सकती है कि शक्ति-उपासना मद्धत्त्व-पूर्ण सामाजिक 
क्रियाओं का भ्रमुख कारण थी। 
बद्रांट्ड रशल के इस दावे को प्रचण्ड विद्वान स्पैगलर ओस- 
बाल्ड ने “पश्चिस का हास” नामक पुस्तक में प्रचुर भ्रमाणों 
से पूर्णतया सिद्ध कर दिया है। उसने यह भी सिद्ध कर दिया ६ 
कि विश्व का विकास और उसकी प्रगति केवल' सीढ़ी दर सी 
होने वाला, टेढ़ा-मेढ़ा, अनन्त नहीं बल्कि वह हिन्दू अध्यात्मचाद 
के सिद्धान्तानुसार चक्रवत्‌ होती है अर्थात्‌ कुछ समय तव 
विकास होता है लेकिन जब वैमव अथवा विकास “की प्रक्रिया 
अथंबा उसेका काय पूरा हो जाता है 'तब प्रलय की प्रक्रिया 
प्रारम्भ होतो है| इस प्रकार प्रत्येक 'संस्कृति-सभ्यता'का जन्म, 
उसका विकास और अन्त में विनाश होता रहंता है। डाक्टर 
ज्ैड्डन ब्राउन का कहना है कि विकास में व्यक्ति या अरु- 
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गुच्छुक का आकार नहीं बढ़ता वल्कि इकाई और संगत की: 
वृद्धि होती है । विकास वह प्रक्रिया है जिसमें सदा बढ़ने बोली” 
भिन्न-भिन्न और बहुसंख्यक इकाइयाँ अधिक सम्पन्न और 
अधिक व्यापक करों में सुगठित द्वोती हैं। जीवन के प्रारम्भिक 
स्वरूप एक अणु-गुच्छक वाले थे लेकिन अब व्यक्ति अरु- 
गुच्छकों के उपनिवेश होते हैं । 

. इन्दात्मक भौतिकंवाद की आलोचना करते हुये ओलेफ 
स्टेप लेडन ने “दर्शन और जीवन” नामक पुस्तक में पहले चार सौ 
पेंतीसवें प्रष्ठ पर यह लिखा है कि भोतिकवाद का एक दुष्परि- 
णाम यह हो रहा है कि यूरुप में दया, कोमल-चित्तता, सर्िष्णुता 
आदि सदूशुरतों के स्थान पर ऋूरता का कोप हो रहा है। सच 
देशों में पुलिस की ताक्नत बढ़ रही है और कुछ पढ़े-लिखे लोग 
खूनी खेलों-साँढ़ों की लड़ाई वगेरः में आनन्द लेने लगे हैं। प्रगति 
कृपा के स्थान पर कड़ाई की ओर हो रही है। चार सो अड़- 
तीसवें प्रृष्ठ पर उन्होंने लिखा है क्रि आर्थिक नियतवाद हमें 
माक्सवादी श्रेणीद्दीन समाज के स्वगे की ओर ले जाने के बदले 
फ़ासिस्तवाद की ओर ले जारहा है। फ़ासिस्तवाद का उदय पूँ जी- 
वादी देशों में ही होता है। अगर आर्थिक नियतवाद की इस 
प्रगति को व रोका गया तो सानव-जाति नष्ट हो जायगी । 

इस प्रकार हस देखते हैं कि माक्संवादी-दर्शन, दन्दात्मक 
भौतिकवाद न ज्ञानानुमोदित है, न विज्ञान-सस्मत । वह माक्स- 
वादी मज़हब मात्र है। वैज्ञानिक बुद्धि-सम्पन्न अंग्रेज और 
अमेरिकन भौतिकवाद के आदिम मृढ़ विश्वास को छोड़ते ज्ञा 


कप 


हा ( १४५२ ) 
: रहे हैं। परन्तु श्रद्धालु रूपी उन्हें अपनाये हुये हैं। मानव-जाति 
विज्ञानियों की सुनिश्वित सम्मति है कि स्वार्थी-अर्थ लोलुप 
अर्थात्‌ आर्थिक मनुष्य की कल्पना कपों श-कल्पित है । वास्तव में 
संसार में ऐसा कोई प्राणी नहीं। फिर भी पूँ जीवादी अर्थ- 
शास्त्रियों की इसी कपोल-कल्पना को माक्पतवादी अपने दार्शनिक 
आर्थिक, सामाजिक और राजनैतिक समस्त सिद्धान्तों का परे 
साक्सवाद का प्रधान आधार माने हुए हैँ। मानव-जाति 
विज्ञानियों ने ऐसे अनेक मानव समूहों, जातियों श्रौर समाजों 
को खोज निकाला है जो केवल काम के आनन्द के लिए काम 
करते हैं, धन, रोटी या जीविका-मात्र के लिए नहीं।... 
माक्सेबाद का श्रेणी-संघप का सिद्धान्त एकांगी.है। ठीक 
ही, जेसे डार्विन का जीवन-संघपे का। जसे प्रकृति में: 
संघप और सहयोग दोनों प्रक्रियायें निरन्तर स्वत्र-सबंदा होती 
रहती हैं और इनमें से एक प्रक्रिया-संघर्ष की प्रक्रिया को देखकर ' 
तथा उसके बहुत से प्राकृतिक उदाहरण देकर डार्विन ने यह मत 
स्थिर किया कि विश्व की प्रक्रिया अथवा जीवन सुंघर्पेमय है 
ओर ठीक इसके विपरीत प्रिंस कोपट्क्नि ने खेतों, कारखानों 
और प्राकृतिक जीवन के, पशु-पक्ती जगत्‌ के उससे भी अधिक . 
प्रमाण देकर यह सिद्ध किया है कि पारस्परिक सहयोग की 
प्रक्रिया भी संघष की प्रक्रिया से कम नहों है। उसी तरह मानव 
वर्ग अथवा श्रेणियों में संघ के साथ-साथ सहयोग भी चलता 
रहता है । भिन्न-भिन्न वर्ग एक दूसरे से बिल्कुल भिन्न अथवा 
प्रतिकूल नहीं होते । एक ही व्यक्ति अथवा परिबारं जो आज एक 


जा कं 
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: बर्ग में है कल दूसरे वर्ग में हो जाता है। श्रेणी की कल्पना 
भावना-सात्र है, वह व्यक्तियों पर नहीं, औसत पर आधारित है 
ओर औसत के सम्बन्ध में हिन्दुस्तान में एक बहुत मज़ेदार कहानी 
प्रचलित है | एक पटवारी अपनी वीधी-बच्चों के समस्त परिवार 
के साथ कहीं जा रहा था कि रास्ते में नदी पड़ी। नाव थी नहीं । 
नाप-जोख के विशेषज्ञ तथा अभ्यस्त निपुण पटवारो ने कट नदी 
के पानी की गहराई की ओसत का द्विसाब लगाकर तथ किया 

कि पानी घोंदू-घोंदू है । उसने परिवार से कहा तुम सानन्द नदी 
पार चले जाओ | विश्वासी परिवार बेघड़क नदी में बढ़ता 
चला गया । बीच में नदी में लम्बा-चोड़ा गड्ढा था वहाँ जाकर 
सब परिवार डूब गया | पटवारी को बड़ी चिन्ता हुई। उसने 

अपने ,हेसाब को फिर जाँचा | औसत का हिसाव सोलहो आने 
सही निकला । तब बेचारा पटवारी बोला,' हिसाव ज्यों का त्यों, 
कुतवा डूबा क्‍यों ?” साक्सवादी श्रेणी संघप का जो सिद्धान्त 
व्यक्तित्व की उपेक्ता करके ओसतों पर क्रायम हैं । वह भी अछू: 

'शाखत्र के लिए कितना ही क्‍यों न हो जीवन-सरिता में कम्यूनिस्टों 
के श्रेणी-संघर्ष के सिद्धान्त के कुनबे को डुबो देता है । 

:बैसे भी, भिन्न-भिन्न वर्ग उतने विरोधी नहीं जितने साक्त॑- 
बादी उन्हे' बताते हैं । एक विद्वान के कथनानुसार सामन्तशाह्दी 
पूँजीवाद का विरोधों नहीं उसका अविकसित रूप है। दोनों का 
संघ दो श्रेणियों का संघ न होकर ग्रह-कलह या विरादरी का 
झगड़ा सा होता है। इंगलेंड में आज भी सामन्तशाद्दी का 
स्वेथा विनाश होने के वदले बड़े बड़े जमीदारों और पूँ लीपतियों 
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में गठ-बन्धन है | दोनों शीरो-शकर की तरह मिले हुए हैं । 

कौटरकी के कथनानुसार यह भी आवश्यक नहीं कि पूँजी- 
वाद का आपसी-संघप अथवा सातम्राज्यवादी युद्धों से पतन ही हो 
जाय | यह असम्भव नहीं कि पूंजीवाद एक नई अवस्था में 
विकसित हो यानी साम्राज्यवाद से भी ऊँची अंबस्था में, संसार 
के शोषण के लिए भिन्न-भिन्न साम्राज्यों के पारस्परिक सम्मिलित 
सहयोग की अवस्था में, साम्राज्यों के अन्तंरोष्ट्रीय संगठन की 
अवस्था में संगठित हो। राजस्व पूँजीवाद का अन्तराष्ट्रीय . 
संगठन तो बहुत पहिले हो चुका था परन्तु द्वितीयः महायुद्ध ने 
कौदस्की की साम्राज्यों के अन्तर्रोष्ट्रीय संगठन की भविष्यवाणी 
भी सह्दी साबित कर दी । इस समय इंगलेंड और अमेरिका के 
साम्राज्यों का संगठन इसी प्रकार का संगठन है ओर उन में से 
कुछ अभी से खुल्लम-खुल्ला इस बात की घोषणा करने लगे हैं कि 
लड़ाई के बाद ये दोनों दुनियाँ भर पर राज्य करेंगे अथात सब 
देशों का सम्मिलित शोषण करेंगे। यद्यपि पेटरलन ने यह्‌' बात 
अप्रेल १६४४ में कहते हुये त्रिटेन और अमेरिका के साथ रूस. 
का भी नाम लिया था परन्तु इतना तो बच्चा भी जानता है कि 
रूस का नाम तो लड़ाई के दौरान में उसकी जरूरतों से मजबूर 
होकर लिया जारहा है वेसे इन दोनों साम्राज्यों विशेषकर अमे 
रिका के पूजीपतियों में रूस के प्रति कम रोष या घृणा का 
भाव नहीं .हैं। 

संसार को अनेक विद्वान विचारकों का, जिनमें से बहुंत 
से सवंधा सचे समाजवादी हैं पूजीवादी नहीं, यह कहना हैः कि 
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कम्यूनिस्टों का यह विश्वास कि आर्थिक विकास की प्रक्रिया के 
परिणाम स्वरूप अन्त में कम्यूनिस्ट पार्टी की कोशिश पूजीवाद 
का पतन होगा और प्रोलीतेरियत की विजय द्वोगी, अति विश्वास 
मात्र है। उन्होंने शोषक और शासक वर्ग की दमन शक्ति तथा 
सव साधारण की जड़ता और अज्ञानता पर समुचित ध्यान नहीं 
इस दोनों की उपेक्ता की है। उनका कहना है कि इस बात की भी 
कोई गारंटी नहीं दे कि प्रोलीतेरियत की डिक्टेटरशिप अन्त में 
मुरमा ही जायगी। अभी तक तो वह सुरमाने के वजाय और 
भी द्वरी भरी हो रही हैः ओर लक्षण यद्द दिखाई देते हैं कि रूस की 
कम्यूनिस्ट पार्टी महन्तों के मठ में परिणित हो जायगी। रूस के 
झौर समस्त संसार के इतिहास की पिछले दस वर्ष की समस्त 
घटनाएँ इन विद्वानों के कथन का समर्थन करती हैं। 

अपने को वैज्ञानिक समाजवादी अथवा इन्दात्मक भौतिक- 
चादी कहने वाले माक्सवादियों का यह दावा है कि हम ऐसी 
किसी वात को मानने. के लिए तैयार नहीं हैं जो प्रयोग से प्रमा- 
णित और प्रदर्शित तथा निरीक्षण ओर परीक्षण से सिद्ध न की 
जा सके | लेकिन इनसे कोई पूछे कि प्रोलीतेरियत की ढिक्टेटर- 
शिप के मुरका जाने का सुदावना स्वप्त क्रिप्त प्रयोग से कहाँ 
प्रमाशित- किया गया है? किस निरीक्षण और परीक्षण सें 
कब कहाँ ,सिद्ध किया गया है? इस डिक्टेटरशिप के मुरमा 
जाने के घाद ज्ञिस श्रेणी-हीन स्वर्गीय समाज की वे कपोल- 
कल्पना करते हैं, जिसमें न दविंसा रहेगी, न प्रेणी, न श्रेणी-संवर्ष, 
उस कल्पना को क्या वे किसी प्रयोगशाला में प्रमाणित तथा 
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प्रदर्शित करके दिखा सकते हैं ? उसका कहीं निरीक्षण और 
परीक्षण उन्होंने किया है या अब करा सकते हैं ? उनके ये 
विश्वास धार्मिक विश्वास और अन्ध-विश्वास नहीं तो ओर 
क्याहँ? 

माक्स के बाद संसार की, शाप्तओं की, शत्राग्रों की शक्ति, 
संद्ारक शक्ति में इतनी गुनी और इतनी अविक वृद्धि हुई हैं कि 
जिसका माक्‍्से को ख्वाब में भी खयाल न था। इसके फलस्वरूप 
हिंसात्मक संबप में प्रोलीतेरियत की विजय असंम्भव द्ोगई है। 
इत्तसे बहुत पहिले बट्रांए्ड रशलादि अनेक विद्वानों का कद्दना 
था कि साम्राज्यवादी युद्धों अथवा श्रेणो-संघपजन्य ग्रह-युद्धों से 
सभ्यता आर संस्कृति की वृद्धि होने की ज़गह् पर उसका सर्वेनाश 
होकर बर्बेरता की अवस्था का पुनरागमन हो सकता है। एच० 
जी० वेल्स ने अपनी “दहोमो समीयन (मानव) का भाग्य” नामक 
पुस्तक में यद्दी मत प्रकट किया है । जब से दृवाई जद्दाजों द्वारा 
बस वरसाने तथा मशीतगन चलाने का चलन हुआ है तब से 
तो अगर फ्रीज़ भी रैजीमेन्ट या नेवी भी प्रोलीतेरियत जनता के 
विद्रोह में उसका साथ दे तो कुछ सो हवाई जद्दाज़ समस्त फ्रौज 
व्‌ हृड़तालियों-विद्रोदियों का संद्यार कर सकते हैं।' विशेषकर 
इस लिए क्योंक्रि समस्त देशों में हवाई जहाजों के चालकों के ' 
पद पर मध्यवर्गीय लोग द्वी भरती किये जा रहे हैं। और इस वंग 
के लोगों को प्रोलीतेरियत वर्ग से कोई सद्याहुभूति नहीं होती। 

साक्संवादी मानव प्रकृति की औसत के आधार -पर अपने 
सिद्धान्त स्थिर करते हैं परन्तु ऐसा करते हुये वे यद्द भूल जातें 
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हैं कि सानव-प्रकृति की औसत ईश्वर से दूर ओर पंशु के समीप 
है। उसकी औसत के आधार पर मासवे-समाज की रचना की 
समरत योजनायें वास्तव में पशु-समाज की रचना की- योजनायें 
सिद्ध होंगी, और जब उस पशु समाज में मानवाधिकारों का 
प्रश्न उठेगो तंब निर्टशे की पशु-परिषद्‌ः के सम्बन्ध में कंही हुई 
यह युक्ति लांगूं होगी कि जिस समय खरगोश महाशय अपने 
अधिकारों की रक्षा पर गरमागरमस व्याख्यान दे रहे थे तत्र-शेरों 
ने पूछा कि अपने पँजे कहां छोड आए ? रत्ता काहे:से करोगें' 
अधिक कूर और डिंसक शासक और शोपित-बर्ग भो दिंसात्मक 
संघषे-द्वारा स्वाधिकार-रक्षा का स्वप्न देखने वाले माक्सेबादियों 
से यह पूछ सकते हैं कि आप के शख्राख,कहाँ हैं ?:..  .:४- 

इसी तरह, वाल्टेयर की नकल करते हुए, साक्सबादी धरम 
अथवा अध्यात्म-बाद का मख्नौल उंड़ाते हुये यह कहते है कि: 
हमें दूसरे जन्म के भूगोल से कुछ मतलब नहीं, .हमें . तो इस 
जीवन के अर्थ-शास्त्र से ही काम है । परन्तु वे यह भूल जाते 
हैं कि उनके जीवन का यह अंथ-घास्त्र-मानव-समाज को- इनके 
कल्पित श्रेणी-हीव-समाज या साम्यवाद्‌ के स्व में ले आने के 
बज्नाय उन्‍हें फासिस्ट-बाद के रोख-नरक - में ले .जा रझा दे। 
उनका आर्थिक नियत-चाद मानव्र-तम।जञ्ञ को समरुन्नति पथ पर 
प्रेरित करने के बदले सवनाश की सड़क पर, सानवन्समाज-. की 
शैशव कालीन पशु-अवस्था की ओर ले जा रहा है.। . 

बहुव से लोग हिन्दो में कम्यूनिज्म का अनुवाद साम्यवाद 
पढ़कर यह सममते हैं कि माक्सवादी-साम्यवाद में समता द। 


। (हज. #४ 


समता रह.,जायंगी, किसी प्रकार की विपभता नहीं रहेगी। वे 
यह भूल जाते हैं. कि सबको क्रानून की निगाह में एकसा समभने 
की, सबको अपनी पक्नति-प्रदत्त योग्यतानुसार अथवा गुण-कर्म- 
स्वभावाचुसार कास करने तथा अपने. व्यक्तित्व और अपनी 
सर्वोत्तम शक्तियों का विकास करने की. समता, समाज की ओर 
से सब के लिए खाने-पीते, पहनने, शिक्षादि जरूरतों के प्रवन्ध 
की, समता के: अतिरिक्त और किसी प्रकार की समता सम्भव 
नहीं है । उन्हें इस बात का पता भी नहीं कि कोई भी-यह मानने 
को तैयार नहीं है कि सब लोंगों की बौद्धिक अथवा आत्मिक 
योग्यता एकसी द्वोती दै। न यही कि इसलिए समस्त अच्छे- 
बुरे, उचित-अनुचित का निर्णय महज़ संख्या से किया जाना 
चाहिए। समता-सम्बन्धी इस विश्वास को लगभग सभी लोग 
सूढ़ विश्वांस “समझते .हैं। मनोविज्ञानियों की राय है कि 
भीड़ में मनुष्य और भी अधिक उम्र क्रूर-और मूख हो जाता है। 
अफलातूँ और सनन्‍्तांयत का कहना है कि असमानों की अस- 
मानता सबंसे बड़ी असमानता हैं| शेर और बैल के लिए एक 
ही क्रानून होना दो में से किसी एक के लिए अवश्य. अत्याचार- 
पूर्ण होगा। स्वयं माक्सेवादी इस प्रकार की समता को नहीं 
मानते । लैनिन का कहना है कि यह दावा कि हम. समस्त लोगों 
को एक दुसरे के' पा बना देना चाहते हैं सही नहीं है । वह 
एक थोथा ' वाक्य मात्र है जो कुछ बुद्धि-वोदियों का मूखता पूर्ण 
आविष्कारं है। स्तालिंन का कहना है 'कि समता की बच्चों 
की सी कल्पना हमारे बोस-पक्ती मूढ़ों' (7.0/४86 980%76808) 


है 
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की सृष्टि है।# स्तांलिन सबको बराबर मंजदूरी देने के 
सिद्धान्त का विरोधी है। उसने इस समंता-बाद को नष्ट 
( ॥धुए्ं90७ ) करने की घोषणा की और कहा कि हमें ऐसे 
निठल्ले व्यक्तियों को अलग फेंक देना चाहिए । 

. “विश्व इतिहास की रूप-रेखा” नामक पुस्तक में एच०जी० 
वेल्स॑ ने आठ सौं उन्नीसवें प्रष्ठ पर लिखा है कि “किसी पद्‌ 
दुलित वर्ग की संख्या कितनी ही अधिक क्‍यों न हो, उस पर 
बीतने वाली मुसीब्तें कितनी दी ज्यादा क्‍यों न हो, जब तक 
उनमें किसी एक व्यापक-भाव से प्रेरित एकता का विकास नहीं 
होता तब तक बढ कोई कारगर विरोध नहीं कर सकृता। और 
किसी राजनैतिक प्रक्रिया के मुक्राविले में लोकप्रिय राजनैतिक 
आन्दोलनों के लिए पढ़े-लिखे मनुष्य ओर विचारसम्पन्न मनुष्यों 
का नेतृत्व अधिक आवश्यंक है। साधारण आदमी, किसान 
वंगेरः को बड़े-बड़े सावंजनिक मामलों का कुद्ध अनुभव नहीं 
होता | राजनीति में उनके अस्तित्व के लिए यह आवश्यम्न है कि 
उन्हें पढ़े-लिखे, मनुष्यों की सेवा तथा उत्तका पथ-प्रदर्शन मिले । 

इस पुस्तक के नोसो छत्तीसवें प्रृष्ठ से लेऋर नोसी उन्नीसचें 
प्रष्ठ तक उन्होंने माक्सवाद की तीमन्र आलोचना की है। कहा 
है कि “माह्से ने अपने शब्दों का प्रयोग बड़ी अ्सावधानी से 
किया तथा उनका चुनाव बुरा किया । उसके शब्दों से तो उसके 
भाव दी अच्छे थे । माक्संबादियों ने रूस के अलावा दूसरे देशों 
में जितने त्रिद्रोंद किये सब असफल हुये । पूँजीवाद की दीवालें 
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हिलीं ज़रूर लेकिन हिल-हिलाकर अपनी जगह पर क्रायम-रहा ! 
लेनिन, का यह सिद्धान्त कि अल्प मत में रहते हुये, देश के वहु 
मत की सस्मति विरुद्ध होते, हुए भी युद्धालु प्रोलीतेरियत को, 
शासन की वागढोर रूम्मव हो तो हिंसात्मक क्रान्ति से अपने 
द्वाथ- में ले लेना चाहिए सर्वथा लोकतन्त्र के विरुद्ध है,। रूस में 
आज भी प्रोलीतेरियत का शासन नहीं, कम्यूनिस्त पार्टी का 
शासन है और अब कम्युनिस्ट पार्टी का, शासन भी बराय नाम 
रह गया है । वास्तव में वहाँ एक व्यक्ति स्तालिन की वेयक्तिक 
डिक्टेटर-शिप है । उनकी राय में लैनिन किसी जार से कम 
स्वेच्छाचारी न था, हाँ, जारों में लैनिन के वरावर अक्ल न होने 
के कारण वे उतनी रवेच्छादरिता नहीं कर सकते थे जितनी 
लैन्नि ने की | समाज-वाद के सम्बन्ध में उन्होंने लिखा हे कि 
उसके सिद्धान्त पूर्ण हैं और वह आपसी मत-भेदों और सन्दे 
के कारण छिन्न-भिन्न हो रहा है| वनका यह भी कहना है कि 
समाज-वादी सिद्धान्त: अधूरा है.। उसने सुलभ-शासन की पूरी 
योजना, आज तक नहीं बना पाई है। साख तथां विनिमय के 
सही तरीकों के लिए भी, समाजवादियों के पास-कोई योजना 
नहीं है। . 
माक्सवाद में-एक मौलिक, आधारभूत, खराबी यह है कि 
बह पूँजीवादी प्रथा का-अन्त चाहता है, पूं जीवाद की प्रणाली 
का नहीं, यानी संसार में जिस चीज़ को पूँजीवादी सबसे 
ऋधिक महत्व: देंते हैं तथा मूल्यवान सममते हैं उसी को साकसे- 
बादी भी सबसे अधिक महत्व देते हैं तथा सब से अधिक 


/ (०१६१: ) 

मूल्यवान सुमभते हैं यानी घन को । 
हा हिंसात्मक सांधनों से, प्रोलीतेरियत-क्रान्ति से दी, समाज 
वादी शासन-व्यवस्थां कायम हो सकती है माक्सवादियों का 
, यह सिद्धान्त स्वेथा सही नहीं है। उनमें से बहुत से यह मानने 
लगे हैं कि समाजवाद क्रायम करने के उददश की पत्ति के उपाय 
भिन्न-भिन्न देशों में भिन्न-भिन्न होंगे। संब देशों के लिए कोई एक 
द्दी उपाय लागू हो नहीं सकता । बड़े से बड़े मार्क्सवादी तक को 
'बाद की स्थापना शांतिमय तरीकों से हो सकती है। पंजीवाद 
'के पतन और प्रोलीतेरियत की विजय के सम्बन्ध में माक्स- 
'बादियों का जो अति-विश्वास था वहू भी ग़लत सावित हो 
* चुका है। खुद ऐव्ट्जिल्स को यह कहना पढ़ा है कि इतिद्दास 
/ जे हमें गलत साबित किया । यह दिखा दिया कि १८४८-४७ में 
ह तुरन्त समाजवादी कान्ति हो जाने के सम्बन्ध में हसारी जो 
' राय थी वह भ्रस-सात्र थी | | 


- - कुछ समाजवादियों का कहना है कि यद्यपि माक्से और 
. “कट्टर”? साक्सवादी भौतिकवादी हैं परन्तु इतिहास की भौतिक 

व्याख्या करने के लिए यह आवश्यक नहीं है कि हम विश्व और 
. मनुष्य के विकास के सम्बन्ध में भोतिकवाद को मानें। इसी 
. तरह्‌.वहुत से समाजवादी जो माक्स की बहुत सी बारें को 
आनते हैं वे यह कहते हैं कि माक्स का मूल्य और. अतिरिक्त 

मूल्य सम्बन्धी सिद्धान्त अपूर्ण है और वह अ्रवाचीन समाज- 


( १६२ - ) 

वादी दृशन का आवश्यक भाग नहीं है २+# 
माक्संवाद के सम्बन्ध में यह धात्त ध्यान रखने योग्य, है कि 
सब समाजवादी साक्सवादी नहों है । बल्कि सही बात तो यह 
है कि लगभग सभी समाजवादी -कम्यूनिज्म-माक्संवाद-सास्य- 
वाद को अस्वीकार करते हैं। समाजवाद. और साम्य-बाद में 
मोटे तौर पर दो मुख्य भेद हैं । एक तो यह कि. समाजवादियों 
का सिद्धान्त है कि हर एक को चहू जितना और जैसा.,काम 
करता है उसी के मुताबिक .मजूरों मिलनी चाहिए जब. कि साम्य- 
वादियों का सिद्धान्त है कि हर एक से काम त्तो उसको-सामथ्ये .के 
अनुसार लिया जाय लेकिन हर एक को मजूरी उसकी ज़रूरत 
के मुताबिक दी जाय। दूसरा भेद यह.है कि समाज-बादी 
साम्यवादियों के इस सिद्धान्त को नहीं .मानते कि समाजवाद 
की स्थापना के लिए ओल्ोतेरियत की ह्िंसात्मक .क्रान्ति ओर 
उस क्रान्ति के सफल होने पर उनकी डिक्टेटरशिप आवश्यक़,है। 
समाजवादियों का विश्वास है कि शनेः .शने: सामाजिक अन्तः 
करण ओर आर्थिक तथा राजनंतिक विकास के फत्तस्वरूप 
पालियामेन्टरी पद्धति से ही समाज-वाद की स्थापना हो सकती 
है और ऐसा समय आने पर भी प्रोज्ञीतेरियत की डिक्टेटरशिप 
की कोई आवश्यकता नहीं है। इसके अतिरिक्त सब साम्यवादी 
भी एक मत नहीं है। अपने को माक्सवादी साम्यवादी कहने 
बालों में भी कई दूल तथा अनेक मतमतान्तर हैं। तृतीय ओर 
# 0 जाउ07ए ० छ9०णंभाड।, 77०णट्ठा: 89 पाए, रे 
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चतुर्थ इन्टर नेशन्षों का, स्तालित तथा ट्राटस्की के अनुयायी 
साक्सेबादी साम्यवादियों का गहरा वैमनस्य जग-जाहिर दै । 
कहने का सतल्लव यह कि भाक्सेवाद के श्रालोचक सब , 
पँजीवादी या पूं जीवादियों के पक्तपाती ही नहीं हैं। पूँजीवाद 
का माक्संबादियों और .स्तल्िनवादियों से भी अधिक विरोध 
करने वाले उसके सिद्धान्तों तथा साधनों की आलोचना करते हैं, 
उन्हें सदोष मानते हैं। 
समाज-वादियों का कददना है कि दिसात्मक क्रान्ति युद्धादि 
राष्ट्रिय दुर्भाग्यों के समय ही सफतक्ञ हो सकती है। दिंसात्मक 
क्रान्ति को ही समाज-चबाद की स्थापना का एक-सात्र साधन 
बताने वाले- माक्सेवादियों की दलीलों का उत्तर देते हुये 
बट्रोन्ड रशल ने 50896एंहा 70 76077 थ्य्वे ?96- 
४08 नामक पुस्तक में यह लिखा हूँ कि यदि प॑ जीवादियों 
का प्रचार जनता को साम्यवादी होने से रोक सकता हैतो 
उनके कानून ओर उनकी पुलिस तथा फौज कम्यूनिस्टों को 
उन्नकी ताकत छीनने.से क्यों नहीं रोक सकती ? यह्‌ कैसे मान 
लिया जाय कि जो कम्यूनिस्ट खुले प्रचार द्वारा बोटरों को 
अपने पक्त में नहीं कर सकते उन्होंने गुप्त अचार से खुश्की, समुद्री 
और-हवाई फौजों को अपने पक्ष में कर लिया था। रूस में फौजें 
' हारी हुईं थी, इसलिए उन्होंने विद्रोह किया । इसके बिपरीत 
- जर्मनी में फौजों ने नहीं नागारिकों ने विद्रोह किया । 
अमेरिकन समाजवादी नेता मीरिस हिलक्रिट ने “माक्से से 
लेकर लैनिन तक” नामक किताब के नी सी चालीसर्वें एप्ठ पर 


( १६४ ) 
लिखा-है कि जनता में ज्यवम्धित रूप से हिंसा की सम्भावित 
आवश्यकता के विचार का प्रचार करने में कोई घुद्धिमानी नहीं, 
- न उसकी कोई आवश्यकता ही है। अपने उद्देश्य की प्राप्ति के 
चत्तमान साधन या भावी आवश्यकता के रूप में भी हिंसा-के 
प्रचार को छोड़ कर माक्सवादी संमाजवादियों ने ठीक ही कियो 
है। “कांय द्वारा प्रचार” के ढंग की हिंसा की ओर मछ्षदूरों 
को वक्त से पहिले क्रांतिकारी विद्रोह की बातें माक्स की-किताबों 
में नहीं माक्से के विरोधी दिंतात्मक अराजकतावादी वाकुनिन 
की किताबों में मिलती हैं । 
समाजवादियों का कहना है कि यह सिद्धान्त कि क्रांति 
गृहकलह से ही हो सकती है. ऐतिहासिक दृष्टि से ग़लत है। 
फ़िनलैंड, जमेनी, आस्ट्रिया, हँगरी परेरह के १६९४-१६९१८ तक 
के युद्ध के वाद जो समाजवादी क्रांतियां होती हैं उनमें भौतिक 
बलप्रयोग क्रतई नहीं करना पड़ी था था बरायनांम करना 
पड़ा था। रूस में नवम्बंर में जो बोल्शविक क्रांति. हुईं उसकी 
बावत स्वयं लेनिन की सरकार ने यंह कहा कि इतनी कस 
ख् खराबी किसी बिरले ही अवसर पंर हुई होगी जिंतनी 
इस क्रांति में हुई । जमनी, आस्ट्रिया, हँगरी में बिल्कुल -रक्तद्दीन 
क्रांतियाँ हुई! । 'समाजवादियों का. कहना दे कि रूस में - 
सोवियत सेरकार संसार के इतिहास में क्ररतम दमन करने के 
बाद भी चहाँ संम्यवाद स्थापित नहीं कर सकी न्‍ 
नौसमेन एड्रेल का कहना है कि रूस में आतंक को साम्राज्य 
ओर डिक्टेटरशिप दोनों दो पूँजीवाद की वैयक्तिक सम्पत्ति, 


( १६५ ) 

मुनाफे के लिये पैदावार करने की भावना, वैयक्तिक व्यापार या 
वैयक्तिक मजदूरी की भावनाओं तथा संस्थाओं को नंप्ट करने 
में असफल रही है । क्या ब्रिटेन को मास्को की सड़क पर जाना 
होगा? ” इस नाम की पुस्तक में उन्होंने यह लिखा है कि रूस 
की आर्थिक व्यवस्था में जमीन की वैयक्तिक सम्पत्ति अन्तिप्त रूप से 
अधिकांश रूप्त में उस व्यवस्था का आधार वन गई है । सोवियत 
सरकार को सवत्र ही धीरे-धीरे सुधार और समभोते की नीति से 
काम लेना पड़ा है | छियानवें-सत्तानवें फ्री सदी किसान अपनी 
मेदनत-मजूरी पर बैंयक्तिक स्वामित्व रखते हैं। प्रोलोतेरियत 
डिक्टेटरशिप को गाँवों में ढुटवुजिये पूँनीपतियों के विशाल 
समाज की स्थापवा करनी पड़ी है | दमन, आतझ्ूबाद, खुक्रिया- 
पुलिध ( चेका ) लाल सेनादि से वल प्रयोग के तमाम साधन 
रूत की छियानवें-सतानवें फ्री सदी जनता को जबरदस्ती समा न- 
वादी बनाने में नाकामयाब साबित हुए हैं । * 

“डिक्टेटरशिप प्रोलीतेरियत की” नांमक पुस्तद में ट्रौट्रको 
ने लिखा है कि लोऋतनन्‍त्र समाजवाद का साधन ही नहीं, उसका 
अविच्छेय अद्ड है। समाजवादियों का कइना दै कि माक्तपे- 
ने प्रोलीतेरियत को डिक्टेटरशित का समथन कभी नहीं क्रिया 
था वह तो लेनिनवादी कम्यूनिस्तों का क्षेपक है | 

बद्राण्ड रशल की राय है कवि रूस को डिक्टेटरशिप के 
सम्बन्ध में अधिक सम्भावना यही है. कि वहाँ इस नाम की 
कम्यूनिस्त नोकरशाद ओर स्तालिन की डिक्टेटरशिप अपने को 
अजर-अमर बनाने का अयत्न करेगी। उन्होंने इन स्वालिन- 
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वादियों से पृष्ठा है कि अगर वहाँ के किसान ऋपली इसी तरह 
की डिक्टेटरशि.प का पक्ष करें तो आपको कैसा लगेगा ? 

एडचड वनंस्टीन जेसे माक्सबाद में संशोधकवादी, लोक 
तन्त्रीय समाजवादी, फैंवियन रूमाजवादी आदि बहुसंख्यक् 
समाजवादी दलों का कद्दना है कि श्रेशी-संघप- मार्क्स के 
कथनानुसार बढ़ना चाहिए था परन्तु वास्तव में चदह घट रहा 
है । सज़दूर-वर्ग की दशा मार्क्स के कथनानुसार दिन' पर दिन 
स्राव नहीं हो रद्दी वल्कि पहले से अच्छी हो रही है । सध्यवर्ग 
की संख्या घटने के बजाय बढ़ रही है। औद्योगिक संकट कम 
कठोर द्वोते जा रहे हैं और छोटे पैमाने पंर किये जाने वाले 
धन्धों का क्षेत्र बढ़ रहा है अर्थात्‌ आर्थिक, विकास की प्रगति 
जैंसी माक्स ने बताई थी उसके ठीक विपरीत हो रही है | 

सन १८४० में ऐप्लिल्स ने यह आशा प्रकट की थी कि एक 
या अधिक्र से अधिक दो दशाब्दियों में यानी १८६० तक, पूँजी- 
वादी प्रणाली बिल्कुल खत्म होजायगी लेकिन अ्ज सौ बरसे 
बाद भी ऐसिल्स की वह भविष्यवाणी कोरी, कपोल-कल्पना ही 
मालम हो रही है। ऐप्लिल्स के रूमय में इंग्लैंड में चार्टिस्ट 
आन्दोलन के रूप में मज़दूर-वर्गो' के त्रिद्रोह की जो भावना प्रंगट 
हुईं थी वह क्रान्तिकारी भावना भी ६८७० से खत्म होनी शुरू 
होगई । जिसे देख कर थोमस कूपर को यह कहना पढ़ा कि सफ़ेद- 
'पोश मजदूरों का एक नयाएफ़िरका पैदा, होरहा है जो समाज- 
वांद .तो क्‍या राजनैतिक न्याय तक की. बातें छोड़ करे 
केंचल सहयोग-संमिति के रंटोरों की बातें करते हैं, उन्होंने यह 
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भी लिंखा है कि क्रान्तिकारी कार्य-कर्ताओं को सज़दूरों की इस 
दशा को देखकर महान कष्ट होता था। वे सोचते थे कि जिन 
लोगों को इतना -पढ़ाया-लिखाया, जिनके पोछे हमने इतने कष्ट 
संहे वें अपने ही राज के ज्ञिए क्रान्ति को बात सो चना छोड़ कर 
अपनी आर्थिक दशा अच्छी करने ओर आराम से जिन्दगी 


बिताने की बातें सांचने लगे। कम्यूनिज्म घोषणा की समस्त 
आशंकाओं के प्रतिकूल इड्नलेण्ड में पूँ जोबादी उद्योग-पन्धे:न 


केवल जीवित ही रहे बल्कि ओर भी बढ़े। मजदूरों पर बड़े. बड़े 
संकट आये परन्तु उन्होंने कभो बिद्रोह नहीं किया । 
अब स्वयं माक्सवादी भी यह स्वीकार करने. लगे:हैं कि 
निकट-भविष्य में पूंजीवाद के पतन के सम्बन्ध में माक़्ते और 
'ऐंजिल्स ने आशाजनक भविष्य वाशियों की थों - वे,सव रालत 
'निकल्ली । 
कौटस्की ने वनेस्टीनं की आलोचना के म॒कातिले में मानस 
के बाक़ी सब सिद्धान्तों की ती जोरों से रक्षा.की-लेकिन बड़े भी 
.दिसात्मक क्रान्ति के विरुद्ध था) उसका कह्दना था क्रि द्विंसा 
को हथियार कमझ़ोर हथियार .है। शान्तिमय मजदूरों के लिए 
हिंसा से कईीं अधिक कारगर सिद्ध होंगे। आर्थिक, नैतिक आर 
राजनैतिक प्रतिरोध का दृथ्ियार दिसो के हथियार ,से ऋऊद्धी 
वंद्तर हथियार है । - ३ 
माक्सवाद की पूंजी-पूजा के: विरुद्ध, यानी आर्थिक -उन्नति 
को ही जीवन का सर्वेचि ध्येय बताने के, अथवा रोटी के सवाल 
को ही सब से वड़ा सवाल बताने की प्रवृत्ति के विरुद्ध भी संसार 
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के विचारक जोरदार आवाज़ उठाते हैं। उनका कहना है कि 
इस पूजी-पूजा से मज़दूर-वर्ग घोर स्वार्थी और पेट हो जाता 
- है। उस के सामने सिवा अपनी माली हालत सुधारने के जिन्दगी 
का और कोई ध्येय ही नहीं रहता । फलस्वरूप न सिफ़ सज़दूर 
आन्दोलन ही वल्कि स्पेगलर ओसवाल्डादि विद्वानों की सम्मति 
में तो स्वयं माक्सेवाद-साम्यवाद पूजी पतियों के हाथ की कठ 
: पुतल्ली हो जाता है। समाज-वाद ओर सास्यवाद के इतिहास के 
अधिकारी ज्ञावाजों ने अपने इतिहासं-मन्थों में यह बात कही 
है कि जितना विश्वासघात समाजवादी करते ओर साम्यवादी 
आन्दोलन में उसमें घुस आने वाले नेताओं द्वारा किया गया 
* है उतना और किंसी आन्दोलन में नहीं हुआ | 
' : स्वयं माक्स ने अपने जीवन-काल में मज़दूर-बग .को 
इस तरह पूजीपतियों के द्याथ बिकते देखा | साक्स को यह 
: कहना पड़ा कि प्रिटेल में चहाँ के उद्योग-धन्धे अच्छी हालत में 
होने की बजह् से वहाँ के मज़दूर वर्ग को खरीदने की कोशिश 
की. जा रही है । उन्हें वर्ग-संघर्प से अलग हटाया जा रहा है। 
आस तौर पर जब ज्यादा दिनों तक साली. हालत अच्छी होती 
है तब सज़दूर-वर्ग कत्तेग्य-भ्रष्ट हो. जाता. है | माक्से ने यह भी 
“कह्ा-कि ब्रिटेन के प्रोल्लीतेरियत भी पूजीवादी बुरजोई होते जा 
रहे हैं। त्रिटिश प्रोलीतेरियत की क्रान्तिकारी शक्ति खत्म होती 
. जा. रही है । साकसे ने यह सी कहा था. कि.जब तक दुनियाँ के 
, बाज़ार पर ब्रिटिश साम्राज्य का इजहार रहेगा तब तक मिटेन 
के मजदूर अपने आरासतलबी के रास्ते,से क्रान्ति की ओर जंरा 
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सही बात यह है कि जनता के बहुसत के विरुद्ध की । रूस में 
बहुमत किसानों का था और किसान वोल्शेबिकों के पक्ष में नहों 
थे। यहाँ तक कि कम्यूनिस्टों की डिक्टेटरशिप क़ायस हो जाने 
के कुछ महीने बाद ही जब जनवरी ८६१४८ में रूस की वाक़ायदा 
चुनी हुई विधान-निमांत्री एसैम्बली की बैठक हुई तब तमास 
सरकारी श्रभाव के वावजूद भी उस असेम्बली ने “तमाम ताकत 
सोबियेतों को” देदी जाय इस प्रस्ताव को ना मंजूर कर दिया। 
प्रस्ताव के पक्ष में सिफ्र एक स्ों छत्तोस वोट आये और खिलाफ़ 
दो सौ सेंतीस । इस तरह रूसी जनता के चुने हुये प्रतिनिधियों का 
बहुमत अपने विरुद्ध पाकर लैनिन ने विधान निम्मात्री कमेटी को 
ही भंग कर दिया । यह कस्यूनिस्ट सरकार लोक प्रिय कभी नहीं 
रही | इसके खिलाफ़ जनता में बहुत भारी असंतोप रहा है। 
अपने राज के साल भर के भोतर ही अगस्त उन्नीस सी अठारह 
में इस क्रान्ति-कारी कम्यूनिस्ट सरकार की बुरी से चुरी हालत धी | 
पीट्रोम्राड में लोग भूखों मर रद्दे थे। सालभर के भीतर ही 
किसानों के सेंतालीस के क़रीब विद्रीद हुये जिन्हें लेंनिन, ट्राटरकी 
ओर स्तालिन की सरकार ने करता के साथ दवाया । सितम्बर 
.जन्नीस सी अठारह के पहले पन्द्रह् दिन फे भीतर पाँच सो से 
अधिक पँजीपतियों ओर अफसरों की सरसरी न्याय के वाद गोली 
से मार दिया गया। लेनित की कम्युनिस्ट सरकार के खिलाफ़ 
सामाजिक क्रान्ति कारी नाम के समाजवादी इल में दी इतना 
असंतोप धा कि इस दल की एक महिलाने अठारह सितस्वर १६६८ 
को लैनिन को गोली से घायल कर दिया । इस गोली से 
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लैनिन का स्वास्थ्य सदैव के लिए बिगड़ गया | इस 
कम्यूनिस्ट सरकार में जनता को तनिक भो राजनैतिक 
स्वाधीनता नहीं । वहाँ राजनैतिक अधिकारों के लिए, शासन- 
प्रणाली को बदलने के लिए, व्याख्यान देने के लिए, लेख लिखने 
सभायें करने, &.खबार निकालने वरग्गेरद्द का उतना भी अधिकार 
नहीं है जितना पूजीवादी देशों में है । कहने को १६३६ के विधान 
से वहाँ सब को वोट देने का अधिकार है परन्तु जब चुनाव के लिएं 
पार्टी फिर चाहे वह किसान सभा हो या मज़दूर सभा बनाने का. 
ओर फण्ड वग्ेरह इकट्ठा करने का तथा उस्सेदवार खड़े होने 
या करने का सब को समान अधिकार न हो तव उसके माने ही 
क्या रहते हैं ? इन प्रतिबन्धों का फल यह होता है कि नव्बे- 
फीसदी से ज्यादा जगहों पर सिफ़ एक ही उम्मेदवार खड़ा होता 
है यानी किसी किस्स का चुनाव ही नहीं होता । सबसे अजीव 
बात यह है कि किसान ओर मज़दूरों की बताई जाने चाली इस 
सरकार की यूनियन की कोंसिल में इक्यानवे मेम्बरं ऐसे चुने 
गये हैं जो पुलिस के अफसर तथा कर्मचारी हैं। संयुक्त यूनियन 
के प्रजातंत्रों को आर्थिक स्वाधीनता तनिक भी नहीं। वे अपना' 
वचजट तक नहीं वना सकती ओर खुद साक्संबाद के मुताबिक 
जिन लोगों के हाथ में माली ताक़त होती है वही मालिक होता. 
है। विन्ा आर्थिक स्वाधीनता के राजनैतिक स्वाधीनता हो हो 
नहीं सकती । कम्यूनिस्ट रूस में जनता को यह अधिकार नहीं 
है कि वह अपने लिए जैसी सरकार चाहे चुनले । वहाँ फैक्टरी के 
मेनेजरों की नुक्ताचीनी करने का छृक्त है लेकिन सरकार के 
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प्रयत्त के बाद भी किसानों ने सामूहिक खेती के जिस ढह्ल को 
स्वोकार किया वह चास्तत्र में खेतो का राष्ट्रीऋरण नहीं केवल 
सहयोगी खेती है | सामूहिक खेती के तीन स्व्ररूपों में से पूरी 
सास्यवादी खेत्ती पच्चीस वरस बाद सिर्फ एक फीसदी हो सर्क 
है| त्तीसरे प्रकार की खेती सिक्के गड़रियों की साभेदारी की 
पद्धति है। असली सामूदिक खेती यानी नव्बे फ्रोमदी से ज्यादा 
किसान सामूहिक खेती में सब भेम्वरों का हक मानते है। उनके 
लिन्दे घ मरे पशु भी शामिलात रहते हैं ज्ेकिन सरकारी लगान 
देने के वाद जो बचत होती है वह भेम्बरों में उनके हिस्से के 
हिसाब से चँँठ जाती है । ये मेम्ब्र अलग २ परिवारों में रहते हैं। 
इनके हिस्से की बचत इनकी वैयक्तिक सम्पत्ति होती है जमीन 
पर सेम्बरों को दमामी हक है। उन्हें इस हक के स्ार्टीक्रिकेट 
सरकार की तरफ़ से दिये गये हैं। इसके अज्नावा हर मेस्चर को 
गाय ओर उसके घर के आस-पास एक-एकड़ से लेकर पॉच 
एकड़ तक जुसीन निजी खेर्ती के लिये अलग मिलती है । इस 
तरद किसातों ने ऋर दमन ओर कन्युनित्ट-लरह्नार को तमाम 


हच 
के 


शक्ति लगने के बाद भी सिक्र नाम-सात्र की सामू देऊ असल में 


का 


सहयोगी खेती भी तभी मंजूर की ह जब उनके वेयक्तिक सम्पत्ति 
चेयक्तिक व्यापार और कई बोधे जमीन पर दनकोी निज्ञी मिल्क्रि- 
सत के हक को मंजूर कर जिया गया। इन सामूहिक कामों 
से कम्यूनिस्ट-लरक्वार के तीन काबदे हैँ :-(:) हन्‍हें नाव 
अथवा टेकक्‍्स वसूल करन में सहूलियत होती दं।( २) मदझदुर 


मु 


मिलने में आनानी होती हू तथा (६) लड़ाई के चक्त फछामें 


( १६४ ) 


भरती करने में भी आसानी होती है । | 
इन बातों से यह स्पप्ट है कि रूस की कम्यूनिस्ट-सरकार . 
पर्चीस वरस के प्रचण्ड प्रचार ओर घनघोर दमन के बाद भी 
रूस के किसानों को सास्यवादी नहीं चना सकी । उसे किसानों 
की जमीन पर दमासी हक़ देने पड़े। उनका यह हक़ पैतृक है। 
ज़िन्दगी तक ही यह महदृद नहीं । उन्हें छः वरस तक अपने खेत 
पट्टे पर उठाने का भी हक है और खेती के, काम के लिये नौकर 
ओर मजदूर रखने का भी हक़ है | रूस के किसानों और मूस 
कम्यूनिस्ट-सरकार के इस संघर्ष में कम्यूनिस्ट-सरकार को लैनिन 
ओर स्तलिन दोंनों को घार-वार में हू की खानी पड़ी है। इतनी 
हार कि ट्राटस्की आदि बहुत से कम्यूनिस्ट तो यहाँ तक कहते हैं . 
कि रूस की कम्यूनिस्ट-सरकार ने किसानों से हार मात कर 
साम्य-बाद्‌ और मजदूर-वर्ग दोनों को ताक पर रख दिया है। 
मिल इरबिन इत्यादि अनेक विचार-शील तथा वहुज्ञ लेखकों ने 
किसानों की इस विजय का वर्णन किया है। इस संघर्ष की, 
किसानों की इस विजय की और किसानों पर कम्यूनिस्ट-रूस में 
की गई--क्रूर्ताओं की ऋह्यानी इतनी विस्तृत और शिक्षा-प्रद है 
कि उसका वर्शान अलग पुस्तक में ही हो सकता है| उसके लिए 
अलग अध्याय रखने से भी इस पुस्तक का कलेवर बहुत बढ़ 
जाने का डर है इसलिए यहाँ पाठकों को इतने से ही सनन्‍्तोप 
करना पड़ेगा | 
लेनिन के नेठत्व में- वोल्शेविकों ने जो डिक्टेटरशिप कायम ' 
की वह रूस की जनता के चहुमत की राय लेकर नहीं की बल्कि 


£ 5 5) 
लोगों ने उसे बुरा-भला कहा तो उस मजदूर ने कहा कि यह 
औरत मजदूर औरत थोड़े ही है । कंदने का मतलब यह कि आज 
के रूस में सजुदूर अपने को उच्च समंभते हैं. यद्यपि यह बहुत 
बढ़ी च॑जु है। देश की जनता में-किसानों-मजदूरें और गरीबों 
में सबत्र यही मनोधृत्ति पैदा करनी चाहिए परन्तु रूस में यह 
स्थितिं उपंयु क्त सब दुष्परिणामों से प्राप्त हुई है और उससे 
मनोवेज्ञानिक सन्‍्तीप के अलावा मजदूरों की आर्थिक स्थिति 
अथवा राजनेतिक अधिकारों में जितनी उन्नति होनी चाहिये 
थी उतनी नहीं है । शुरू-शुरू में मजदूरों की बहुत पूछ थी। 
शासन में भी उन्तका हाथ था । फेक्टरियों का प्रवन्ध भी उनके 
हाथों में था और उनको मजदूरी की जगह जीविका निर्वाह का 
चन्दा सिलता था । धीरे-धीरे उनके ये सब अधिकार छीन लिये 
गये । फैक्टरियों का प्रबन्ध इनके हाथ से छीन कर पहले एक 
कमेटी के हाथ में दिया गया। इस कमेंटी में मैनेजर कम्यूनिस्ट पार्टी 
का सेक्रेटरी और मज़दूर संघ का एक प्रतिनिधि होता था लेकिन 
१६२७ के बाद यहं कमेटी भी तोड़ दी गई और फैक्टरी के 
प्रबन्ध सम्बन्धी कुल अधिकार फैक्टरी मैनेजर को सौंप दिये 
गग्र | पहिले हफ़्ते में पाँच दिन काम लिया जाता था शअ्रत्न पूरे सात 
दिन लिया जाना है। शुरू में दिन में सिफे सात घंटे काम लिया 
जाताथा फिर दस घंटे तक लिया जाने लगा । अब यह हालत हू कि 
सज़टूर एक दिन भी काम पर न आधे तो उसे न सिफ वरखास्त 
ही किया जा सकता हैं वल्कि उसका राशन फाड बन्द करके' 
इसे भूखों सारा ला सकता है अत्र जीविका निवांद क भत्ते की 


। (२०० ) 
जगह कमेटी वनती है। टौम्स की १६१९७ से लेकर १६२६ तक 
वारह बरस रूस भरके मज़दूर-संधों की अखिल . रूसी केन्द्रीय - 
कसेटी का सभापति रहा। उसने सज़दूरों के . अधिकार बनाये 
रखने को बहुत कोशिश की लेकिन नाक्रासयाव रही १६२८ के 
सितम्बर से यह निश्चत नियम करदिया गथा कि मजदूरों की 
तनख्चाह के लिए फेक्टरियों की आमदनी में केन्द्रीय कमेंटी जितना 
फंड.मुक्तरिर कर दे उसे बढ़वाने की मांग कोई नहीं पेश करसकता 
बेचारे टौयस्की ने सन्‌ १६३९ ई० में आत्मघात-करके अपनी 
जीवन लीला सामाप्त को । आर्थिक दशा की दृष्टि से जमेनी, 
इंगलैडं ओर संयुक्त प्रदेश अमेरिका .के मजदूरों की मजूरी कम्यू 
निस्ट राज में रूस में मिलने बाली मजदूरों को मजूरी से कहीं 
ज्यादा है। इंगलैन्ड के सज़दूरों को रूस के मजदूरों से दुती सज्- 
दूरी मिक्॒ती है ।सत्‌ १६७४२ के उत्तराध में ,मसिद्ध असेरिकन 
विण्डल विल्की ने रूस ध्मेत संसार के अनेक देशों की 
यात्रा की। उप यात्रा के बाद उन्होंने “एक संपतार!! नामक 
पुस्तक लिखी जिसको लाखों प्रतियाँ हफ्तों में विर्का | इसी पुस्तक 
में उन्होंने. “हसारा साथो रूस” नाम का अध्याय लिखा । उसमें 
उन्होंने पुस्तक के इक्यानवे मे पृष्ठ पर लिखा है कि द्स-दस 
च्ष के बच्चों से हफ्ते में बरात्वियों का पूरा काम छियासठ-छिंया- 
सठ घण्टे का क्रास लिया जाता है। उनका कहना है कि कम्यू- 
निस्ट रूस में सजदूरों को भर्ती करने और उन्हें मजूरी देने के 
ग्ञो तरीके बढ़ते जाते हैं वे अमेरिका के स्वर्थी से स्वार्थी पू जी- 
पति को संतुष्ट कर सकते हैं । 


( १६७ ) 


खिलाफ कोई चू' नहीं कर सकता | स्तालिन पार्टी का विरोध करने 
वाली किसी कम्यूनिस्ट पार्टी का भी प्रेस और समाचार-पत्र 
वहाँ नहीं चल सकता । सरकारी कर्मचारियों में भी स्तालिने- 
'बादी कम्यूनिस्टों के अलावा और किसी को नहीं लिया जाता । 
लेनिन ने १६१७ सें ही सब को नागरिक स्वतंत्रता देने से मनाड़ी 
कर दी थी उसी साल ऐसे लोगों को जो १६१७ तक उत्साही 
क्रान्तिकारी थे केवल इसलिए गिरफ्तार क्रेद तथा कत्ल किया 
गया था कि वे सोवियत सरकार के विरोधी थे। रूस में कानून 
हैँ कि अगर किसान सामूहिक फार्स में से अपने ही हाथ से 
उगाये हुये नाज़ का तनिक सा हिस्सा चुरा ले तो उन्हें सोत्त की 
सज़ा मिलती है | स्तालिन का दूसन का इतिहास तो लासानी 
। १६३७-३८ सें उसमें कम्यूमिस्ट-पार्टी के ही दो हज़ार मेम्वरों 
को प्राण-दण्ड दिया | ये संख्या तो वह हैं जो वहाँ के 
अखबारों में छपी ! इससे अधिक कितने थे कोन जाने ? 
रूसी सोविएत प्रजातन्त्रों के संयुक्त राज्य में तमाम प्रजञानन्त्रों 
के जितने प्रेसीडेन्ट और प्राइम सिनिम्दर थे उनमें से सिर्फ 
एक का छोइकर सब को मात के घाट उत्तार दिया गया । लाक्ष 
सेना के अधिकतर अफ़सर, लगभग सभी नाविक एंद्मिरल ओर 
ऋान्तिकालीन लगमग सभी जनरलों को दण्ड दिय्वा गया। 
विरोधी राज़सैतिक कैदियों पर वहाँ ये जुल्म किय्रे जाते 


शा 


शा जे 


उन्हें महीनों घोर अन्धकार में रख कर यक्रायक बिजली 
प्रचश्ड प्रकाश में कर दिया जाता है, महीनों साले नहीं दिया 
ज्ञाता। कोटरियों के द्वार पर खड़े गाइ रिवान्वर लिये घमकाते 


( (६८ ) 
हैं। इन्हीं अत्याचारों से विवश होकर क्लेदीपागल हो जाते थे। - 
अधिकारियों द्वारा लिखे गये किसी भी इक्तवाल पर दस्तखत 
कर देते थे |! रूस में राजनेतिक कारणों से क्रान्ति से लेकर 
१६४८ तक बीस बरस में दुस लाख के क्वरीव लोग कास आा 
चुके थे ! लैनिन की राजनैतिक व्यूरो में यानी काये-कर्न्नी कमेटी 
में नो मेम्बर थे। इस में से सब के सब पुराने कम्यूनिस्ट थे जो 
जार की कैदों में. तप चुके थे । इनमें से स्तालिव ने १६३४ से - 
लेकर १६३१८ तक सब को खत्स कर दिया! उनमें से लैनिन 
अपनी मौत मरा | ट्रोयस्की ने खुदंकुशी को वाक्ती सव॒ स्वालिन 
की दमन-नीति के शिकार हुये | स्तालिन के समग्र में नियुक्त 
पोलिट व्यूरो के एक मेस्बर ने भी इसी प्रकार आत्म-घात किया। 
घोर दमन की यह कद्दानी भी बहुत लस्बी है, यहाँ इसका उप- 
संहार मेक्सइस्टमैन के इन शब्दों में किया जाता है कि यदि 
वेक्नसूर लोगों के बहाये हुये खून को नापा जाय तो हिटलर का 
बहाया हुआ खून एक तालाव के वराचर निकलेगा तों स्तालिस 
का भील के बराबर [ * 
रूस में केम्यूनिस्ट राज से वहाँ के मज़दूरों की दशा में भो 
विशेष उल्लेखनीय सुधार हुआ हो सो बात भी नहीं है । 
निस्सन्देह वहाँ के मजदूरों को एक मनोवेज्ञानिक सन्‍्तोप अवश्य 
है कि यहाँ हमारा अपना राज है ।. कल तक हस जो कुछ भी न 
थे आज सब कुछ हैं । एक लेखक ने लिखा है कवि एक पज़दूर 
ने वहाँ किसी औरत के साथ छेड़-छाड़ की | इस पर उपस्थित 
क 9(8]78 रिप्र5४2 ?. 87 | 
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उसने यह दिखाया है. कि सानवेतिहास में भिन्न-भिन्न जातियों 
द्वारा. एक देश से दूसरे देश पर जो आक्रमण हुये वे आर्थिक 
कारणों से नहीं, विजयाकांक्ता से प्रेरित होकर हुए। स्पेंगल 
ओस्वाल्ड के साथ-साथ बट्रॉन्‍न्ड रशल ने भी अपनी “शक्ति” न्ञामक 
पुस्तक में यह सिद्ध किया है कि अरथ्थ-शास्त्र नहीं राजनीति 
सामाजिक. हलचतलों का प्रधान कारण होती द्वे। लोग रोटी के 
लिए नहीं शक्ति के लिए युद्ध में प्रवृत होते हैं, स्पेंगलर ओस्वाल्ड 
ने याद दिलाई है कि सन्रह्वों सदी में योरोप में धर्स के सास 
पर लाखों लोग सह अग्नि में कूद पड़े थे । उस समय थे 
जल्लाद से उतना नहीं डरते थे ज्ञितना कि नरक से। अपनी 
पुस्तक के उत्तराद्ध के चार सी एकवें प्रष्ठ पर उसने लिखा है 
कि सारे संसार का .त्राण करने वाले ये लोग पूँतीवाद से लड़ने 
का दावा करते हुये वास्तव में पूंजीवाद तथा पूँजी-पूता के 
सहायक मिद्ध होते हैं। चारमसो दोचें प्रष्ठ पर लिखा है कि कोई 
प्रोल्लीतेरिएत या कम्यूनिस्ट आन्दोलन ऐसा नहीं जिससे पं जी- 
वादियों के हितों की वृद्धि अथवा स्वार्थों की सिद्ध न हुई हो । 
चारसो चौअनवें प्रृष्ठ पर उसने लिखा दे हि क्म्युनिस्ट मंनीफैस्टो 
की शक्ति खत्म हो गई, किसी की आलोचना के कारण नहीं 
बल्कि इस कारण . क्‍योंकि लोग उससे ऊच गये। जन-मत की 
जिस उच्चार्ट ने रूस की क्रान्तिकारी शक्ति को खत्म कर दिया 
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है कि अर्थ शास्त्र जीवन का एक अद्ग है परन्तु जब वह रात 


( #ृ७८ध ) 


तीति से स्व॒तन्त्र या प्रधान रूप में पेश किया जाता है तब. अम- 
पूर्ण हो जाता है। राजनीति के आधीन- रह कर ही वह सही 
रहता है । चारसो इकद्दत्तरवें पृष्ठ पर उसने अर्थ शास्त्र के ऊपर 
राजनीति की शक्ति की प्रभुता दिखाई है । कहा है भूख से मरने 
वाला प्राणी पतित होता है। राजनैतिक स्वाधीनतादि कारणों 
के लिए लड़कर युद्ध में सरते वाला अमर तथा समुन्नत होजाता 
हैं । जब किसी देश की सभ्यता का हास होने को होता है तव 
वहाँ लोग ज्यादा से ज्यादा लोगों की आर्थिक उन्नति के, रोटी के 
और आशिक-साशूकी के सवालों पर जोर देने लगते हैं। उस 
देश में स्वाधीनता-संग्रास सें सहृप बल्लि देने को प्रस्तुत सक्रिय- 
वर्ग की जगह आर्थिक उन्नति को ही सब कुछ सममभते वाली 
वरिक-बृत्ति को, और घर्म-कत्तड्य पर संस की वलि देने वाले 
प्राह्मण-भावना की जगद्ट खाओ-पियो मौज करो की बुद्धि-वादियों 
की प्रगतिशील भावना को प्रधानता सिलती हे । प्रत्येक देश के 
इस पतन-काल में आदशों और देवताओं की जगह मशीचों की 
ओर कारखानों की पूजा होने लगती है । 

एक अनुभवी साक्सवादी लेखक मैक्सईस्टसेंन ने अपनी 
“स्टेलिन का रूस” नामक पुस्तक के एक सौ सत्तानवेवें पृष्ठ पर 
लिखा है कि माक्स ने जहाँ पूंजीवाद के चिश्लेषण से संसार 
के ज्ञान-भण्डार में अमूल्य बृद्धि की वहाँ मार्क्स की विश्व-दृष्टि 
में सत्य विज्ञान की दृष्टि से ही नहीं, परन्तु साधारण व्यावहारिक 
दृष्टि में सी सत्य का अंश बहुत कम, रहा | धर्म और सदाचार 
से माक्संबाद का न सिफ्र कोई सम्बन्ध ही नहीं है बल्कि न्तिश्चित 


( १७६ ) 


रूप से तीन ओर छः का सम्बन्ध-चविरोध का सम्बन्ध है । 
ट्राटस्की का कहना है कि क्ूठ और हिंसा स्वतः निन्दनीय नहीं 
है सदाचार व श्रेणी-संघर्प का एक व्यापार भात्र है। लैनिन का 
कहना है कि सदाचार श्रेणी-स्वार्थों के अधीन है । वोल्शेविक 
के लिए पार्टी ही सब कुछ है । धर्म और देश्वर के विरुद्ध प्रचार 
लेनिन की राय में माक्सवादियों का परम-पावन कर्तव्य है। 
इसी उद्देश में ईश्वर-विरोधी विचित्रालय तथा ईश्वर-विरोधी 
ल्ञीग की रूस में स्थापना की गई थी । 

माक्सवाद की एक विचित्र वात यह है कि जहाँ मार्क्स का 
कहना यह था कि संसार में न कुछ सनातन है, न कुछ पवित्र । 
वहाँ आज के बहुत से माक्संवादी कल्पना विहारी समाज-वादी 
हैं। वे स्तालिन-बाद को पवित्र और स्तालतीय शासन को अमर 
मानते हैं । लैनिन ने यह कहा था कि हम में से कोई यह नहीं 
जानता कि जब समाज-बाद आवेगा तथ उसका स्वरूप क्या 
होगा परन्तु नये स्वालिनवादी समाजबाद के सम्पृर्ण भावों 
स्वरूप को पूर्णतया आनने का दावा करते हैं। यद्यपि वे इस 
बात का कोई जवाब नहीं दे सकते कि जब श्रेणी-पंघपे न रहेगा, 
प्रोलीतेरियत डिक्टेटरशिप के मुरमा जाने के बाद जब समाज 
श्रेणी-हीन हो जायगा तव फिर हन्दात्मक प्रगति किस प्रकार 
होगी ? ससाज का समस्त विकास जो श्ेंगी-संघर्ष पर ही आधा 
रित वनाया जाता है क्यों नहीं रुक जाग्रगा ? 

ये स्तालिनवादी मानव प्रकृति के मौलिक तथ्यों तथा 
सियमों की अवदेलना करते हैं और फलस्थरूप सवंत् अपनी 


( (६एपए० ) 
विफलता देख कर भी सचेत नहीं होते | 


घट्रांए्डरशल ने अपनी “शक्ति” नामक पुस्तक में एक सौ- 


इक्कीसचें प्रृष्ठ पर यह लिखा है कि माक्संवाद की अगर कोई 
चीज़ कारगर साबित हुई दे तो बह उसका उदारबाद (लोकतंत्र) 
का विरोध | रूस में माक्‍्संवादियों ने. लोकतंत्र विरोधी एक 
डिक्टेटरशिप क़्ायम की है जो अपनी स्थिरता के लिए केवल 
लाल सेना पर निर्भर है । कम्यूनिस्ट सिद्धांत का अन्तर्राष्ट्रीय 
भाग वेकार सावित हुआ है । यूर॒ुप की राइन नदी से लेकर 
प्रशान्त महासागर तक लगभग सभी जगह माक्सवांद के सभी 
सिद्धांत नामंजूर कर दिये गये हैं। 

पूंजीवादियों की 'शक्ति” उन्होंने आगे लिखा है कि, प्रधान 
नहीं गोण है । वह सैनिक और राजनैतिक शक्ति पर निर्भर है । 


साक्सवाद ने शक्ति के मुकाबिले में पूँजी को जो प्रधानता दी है. 


चह ग़लत है | राज को पुलिस ओर राज के कानूनों की मदद 


न हो तो पूंजीवादी कुछ नहीं कर सकते | उनका कइना है कि 


अगर पूं जीवादी सज़दूरों को अपने कारखाने के मुनाफ़े में से 


कुछ हिस्सा देने लगें तो मज़दूर-वर्ग क्रान्ति का नास भी नहीं 
लेगा । उदाहरणाथ संयुक्त अ्रदेश अमेरिका में अपने काम में . 


होशियार मजदूर न केवल क्रान्ति को भूल ही- गये हें बल्कि 


अनुदार-प्राचीन परिपाटी-पोषक हो गये हैं । उत्तकी राय है कि 


रूस में एक मनुष्य की डिक्टेटरशिप है और यह डिक्टेटरशिप 
मुरकाने के बदले इस बात के बहुत से कारण बताने लगेगी 


तथा ऐसी परिस्थितियाँ पेदा कर देगी जिस से उत्को डिक्टेटर. 


( १८१ ) 


शिप सदा वनी रहे । इसी पुस्तक के दो सो सेंवालीसवें प्रष्ठ पर 
उन्होंने यह लिखा है कि माक्सवादियों का यह सिद्धान्त कि 
सदाचार-शास्त्र का विकास आर्थिक अथवा वर्ग-स्वा्थ से दोता 
है उसऊे इस मिद्धान्त से भी अधिक अपूण है कि समस्त शक्ति 
आर्थिक शक्ति से विस्द्ृत होती है । 
अन्त सें उन्होंने यद लिखा हे कि रूस में मुद्दी भर कम्यू- 
निस्ट नेताओं का राज जार के शासन से भी अधिक शक्तिशाली 
ओर अत्याचार पूर्ण है। उसमें व्यक्तियों को घोट देने का श्रंधि- 
कार तो है लेकिन उस्मेदवार तय करने में उनका कोई हाथ नहीं 
वे स्वतन्त्रता-पूवंक अपने मन का उम्मेदवार नहीं खड़ा कर सकते | 
माक्संवादी विचार-धारा में अभी वहुत सी उन्नीसवीं सदी 
की दकियानूसी वातें भी हुई हैं। वे अपना काम इस तरह 
करते हैं जिस तरह पुराणखण्डी पूँलीपति करते थे। उन्होंने 
बीसवीं सदी की पूँ जीवादी प्रणाली से स्वामित्व और नियन्त्रण 
में जो लगाव हो गया है उससे मिलने वाली शिक्षाओं को नहीं 
लिखा । अपनी पुस्तक के तीन सो सातवें एप्ठ पर उन्होंने लिखा 
है कि यह समझना कि अनियन्त्रित-शक्ति केवल कम्यूनिस्तों के 
हाथ में होने की वजह से धींगा-धोंगी से वद्दी रहेगी पालने के 
बच्चे की सी मनोदृत्ति की द्योतक है । आल्डसहम्साले ने अपनी 
“साध्य और साधन” नामक पुस्तक में सिद्ध किया है कि हिंसा से 
सदैव हिंसा ही पेदा होती हे ।मसलन जार की दिंसा से 
साम्यवादी हिंसा पेंदा हुई और साम्यवादी दिंसा से फ्रासिस्त 
प्रतिदिंसा | अनेक विद्वानों तथा विचारकों का मत द कि साकसे- 


५. अर 


वाद अब केवल राज्याशित मज़हय रह गया है ओर जिस 
ख्याली सोविएत राज पर वह आश्रित है वह साम्राज्यवादी 
डिक्टेटरशिप में परिणत हो रहा है । 
रूसी सोवियत की प्रयोग शाला 

माक्सवाद के मुख्य सिद्धान्तों की आलोचना में हमने यह 
देख लिया कि उनमें न तो परस्पर ही कोई ताकिक सम्बन्ध है, न 
तके-शास्त्र विज्ञान और इतिहास ही उनका समर्थन करता है । 
वे अधूरे तथा सदोष हैं। 

अब हमें यह देखना है कि सन्‌ १६९६ के नवस्व॒र से रूस जैसे 
विशाल देश में अपनी डिक्टेटरशिप क्लायम करके. कम्यूनिष्टों ने 
अपने सिद्धान्तों को कहाँ तक सार्थक किया अथवा उनके अपने 
एक छंत्र शासन की प्रयोगशाला की कसौटी पर वे सिद्धान्त- 
कैसे उतरे ? परन्तु इससे पहिले दो-एक भ्रमों को दूर कर देनां 
आवश्यक है और वह भ्रम यह है कि रूस की माच की राज्य - 
क्रान्ति का श्रेय कम्यूनिष्टों को है. और नवम्बर क्रान्ति की 
सफलता कम्यूनिस्ट काय-क्रम की सफलता का चमकता हुआ 
सितारा है। ह 

यह सब मान्य बात है कि १६१६ तक रूस संसार के सभी 
देशों में फिसड्डी और अनुन्नत देश माना जाता था 'त्तथा वहाँ 
का ज्ारशाही शासन स्वेच्छाचारी शासन का नमूनत्ता। इस 
स्वेच्छाचारी शासन के प्रति रूस के सजग लोगों में बहुत 
असन्‍्तोष था। इस शासन की कमज़ोरियाँ रूस-जापान युद्ध से 
समस्त संसार के सामने आई' ओर उस के प्रति रूसी जनता का * 
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बोल्शेवी कार्य-कारिणी कमेटी में यह प्रस्ताव रखा कि हमें 
कैरेंस्की की सरकार का तख्ता पलट कर ताकत अपने हाथ में ले 
लेनी चाहिए। तब कॉमनेव में उसका विरोध किया और वहस 
में सितम्बर बीत जाने पर अक्टूबर में ज़ब वोट लीं. गई' तब 
लेनिन का प्रस्ताव कायकारिणी कमेटी द्वारा नामंजूर कर दिया 
गया। 

परन्तु रूस की और संसार की तत्कालीन परिस्थिति क्रान्ति 
के लिए पूर्णतया अनुकूल थी। रूसी फ़ौजें हार रहीं थीं। फौज 
में तथा किसानों में घोर असन्तोप था । फ्रोज लड़ना नहीं चाहती 
थी, शान्ति चाहती थी। किसान चाहते थे कि सरकार उनके 
उस अधिकार को स्वीकार करले जो उन्होंने जर्मीदारों से जमीन 
छीन कर उस पर क्रायम कर लिया है। शहरों में भूखे मजदूर 
रोटी-रोटी पुकारते थे। कैरेंस्की की सरकार ने अपनी रक्षा और - 
विद्रोहियों के दमन के लिए कोई प्रबन्ध नहों किया था । स्त्रय॑ 
लेनिन ने यह माना है कि उन दिनों उनकी पार्टी को न केबल 
अपना प्रचार करने की वल्कि खुल्लमखुल्ला सशस्त्र क्रान्ति का 
संगठन करने, तथा शस्त्रासत्र इकटठां करने की, सेना तक में 
प्रचार करने की जितनी सुविधा थी उतनी संसार के इतिहास में 
शायद ही किसी पार्टी को मिली दो.। ऐसी कमज़ोर और ढिल- 
मिल सरकार के खिलाकफ़ इतने तीत्र प्राय असन्तोपष की अवस्था 
में, खुल्लमखुल्ला सशस्त्र क्रांति का संगठन करने का स्वशावसर 
होते हुए उसे लेनिन जेसा लोक नायक केसे 'खो सकता था ? 
अक्दर्वर में उसने अंपना फिर वही प्रस्ताव अखिल. रूसीय 
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वोल्शेविंक कार्य-कारिणी में पेश किया हरीौर इसदार बह फ्टुगर 
से पास हो गया। सेकफोव घोर ट्रोयरडी हदाघीन रहे। शिनोवीम 
फामनेत ने न ऊबल उसके खिलाफ बोट ही दी यहिद्य चराप्त 
जनता में उसके पिरद्ध लिखित विरोध प्रदाशिन दिया । 

फरटकी की सरफार इतनी पढ़ा थी हि सरझारी गदस 
गाठे तक विद्रोद्ियों से मिले | री में उसफा कछग मानने 
से एन्फार करा दिया आऔोरबद भी बोलरोवियों से मिल गे । 
बरी आ्रासानी के साथ, घहुत ही फेस, साम-सान्च की गइननरटशाएी 
फे साथ ताहत बोल्टीविफों ने अपने दाथ में फरली । एड विद्वास 
लेग्क फी यह बात अत्तरशः सत्य ए छि साहस परदी थी मर सर, 
फेद्ाय से अपने आप एूटकर सदफों पर पह्ी हुई थी । दोहरे 
विकों फो फेवल इतसा फरना पड़ा दि इस सरद पढ़ी हुई छाडा- 
रिसी चीज को उठाले। पाने छा गगलव था: एहों पति हे. 
स्णावसर से कलाम पढ़ाने णा पूरा २ भय तैजिन वो है वहाँ 
या भी रपये सिद्ध € कि पररणओ थी सरदार बा पठनसडद 
घट हपने आप मरी । पोस्रोवियोँ थो उसे मारता नहीं घड़ा। 
पल छमयी लाया दढपा पर | लग भर हागी थी | 

लनिन का धंय पतना शांति करने में नही जियना प्यक्क्ता 
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उसकी भूरि-भूरि प्रशंसा करता है। 

यह संबाल किया जा सकता है शासन की वागडोर 
केरेंस्कीमंन्त्रिमण्डल के हाथं से छूटकर सड़क पर पड़ी हुईं थी 
उसे लैनिन ने ही क्‍यों उठाया ? इसका उत्तर यह है कि उस 
समय रूस में वोल्शेविक पार्टी एक ऐसी पार्टी थी जो सुसंद्वठित 
थी जिसके पास सुनिश्चित काय-क्रम था तथा जिसमें अपने संग- 
उन और अपने कार्य-क्रम पर विश्वास था। यह शक्ति बोल्शे- 
विक जो मजदूर वर्ग के कन्धों पर चढू कर तथा किसानों को 
ज़मीन ओर फोक्ष को शांति के लालच से अपने साथ लेकर 
हस्तगत की थी इसलिए शुरू सें शांसन पर मजदूर-चर्ग का 
नियन्त्रण रहा । ह | 

नवम्बर उन्नीस सो सन्रह से लेकर उन्नीस सौ अठारह तक. 
रूस के शासन व कारखानों मे संज़द्र-वर्ग का वाल वाला रहा। 
लेकिन १६१८ में ही मजदूरों के नियन्त्रण का स्थान शासन में 
युद्ध कालीन कम्यूनिज्स ने ले लिया । इस समय सें कट्टरता-पूर्वक 
कम्यूनिस्ट काय-क्रम से कास लिया गया परन्तु उससे रूस की 
सामाजिक संमस्योएँ हल न हो सकीं। जचता में घोर असनन्‍्तोष 
बढ़ा | सन्‌ १६२१ के माच. तक रूंस की आर्थिक व्यवस्था 
बिल्कुल छिन्न-भिन्न होगई | फलस्व॒रूप साचे में ही क्रोन्सडैन्ट के 
नाविकों ने विद्रोह किया जिसे कुचल दिया गया। शहरों में सज्ञ- 
दूर भूखे हाय रोटी, हाथ रोटी, चिल्लाने लगे । 

सर्वत्र त्रादि-त्राहि मच गई । विचक्षंण व्यवहार-बुद्धि सम्पन्न 
लैनिन ने यह देखें लिया कि फट्टर कम्यूनिम्ठ का्य-क्रम अव्यवद्दाये 
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है अतः उसने उसे जलवे हुये कोयले की तरद्द दूर फैंक दिया 
ओर उसकी जगद् सन्‌ १६२१ में नई आर्थिक नीति चलाई । नई 
आशिक नीति का यह युग सन्देद, दुविधा, प्रयोग ओर परस्पर 
प्रतिकूल नीतियों का युग था । इस नीति के अनु धार रूस में बेच 
क्तिक पँजी से काम लेकर राज़ के नियन्त्रण में वैध हो गया था । 
बहुत से सच्चे ओर उत्साही सास्यहादी इस साम्यवाद-विरोधी 
नीति से इतने हताश तथा भम्न-दृदय हुए कि उन्दोंने आत्म-घात 
कर लिया ! इस नीति के अनुसार किसान-खेती के टुट पुँनिये 
पूजीवाद को काफ़ी स्वतन्त्रता मिली । कम मदृत्व-पूर्ण धन्धों 
ओर व्यापारों गे, जिनमें बीस से कम मज़दूर क्राम करें उन सब 
में बेयक्तिक पूं जीवाद का सिद्धान्त मान लिया गया । किसानों 
को यह अधिकार भी मिज्ष गया फि राज कर देने के बाद उनके 
पास जो साल बचे उससे वे व्यापार करलें। स्व्रय॑ लेनिन मे 
ग्यारहवों पार्टी कासफ्रों स में इस नीति के सम्बन्ध में यद कहा कि 
यह पूँजीवाद की ओर प्रत्यागमन हैं। इस नीति के फल>चरूप 
सज़दूरों फो मजदूरी उनके कास के मृताविक्र, मेदनत के सुनाधिक्र 
नहीं, मेहनत फे नतीजे के सुतामिक दी जाने लगी | पू जो, व्याज 
बे, टेक्स सब कारोबार पृत्रवत्त चलने लगे अर्थात्‌ रूस की 
आर्थिक व्यवस्था राजकीय पृ जीवाद में परिशन प्रोगट | क्यू 
निश्ट इनम्टर-नेशनल की तीसरी कान्फ स में उसके सेम्बरें न 

बोस्शेदिकां की केन्द्रीय कमेटी पर यह इशज्ाय लगाया कि पन्‍हों 

ने थोड़े से करों के पीछे योलीवैरिए्त झो छिसानों के झास बेच 

दिया है। इस नई आर्थिक नोसि से सटे खोरी भी फिर से जारी 
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हो गई। लोगों ने लाखों के वारे-न्यारे किये। जुआ, रिश्वत 
खोरी, रण्डीबाजी ओर जुर्मों के प्रति पुलिस की नज़रन्द्राजी 
का वाज़ार गमे द्वोगया । 

श्रीमती ए० एल0० स्ट्रोंड ने लिखा है. कि कुछ कम्यूनिस्टों की 
वीवियाँ यह शिकाथत करने लगीं कि जब सब भूखों मरते थे तव 
हम भी भूखों मरते थे लेकिन अब जब कि दूसरे लोगों के छक्े 
पन्‍्जे उड़ रहे हैं तब मी क्‍यों दुखी रहें १६२४ के वसन्त में 
सोवियति उच्च श्रधिकारी राजकीय ट्रस्टों के अध्यक्षों और 
कम्यूनिस्ट पार्टी के मेम्घरों के अ्रष्टाचार को देख फर दज्ल रह 
गये । जिन्दगी के मज़ों के भूखे नरनारी इस काल में गन्दे नांलों 
में लोटने लगे । सन्‌ १६२४-२५ में स्तालिन ने स्वयं ज़मीन की 
शिकमी को उठाने और खेती के काम के लिए सजदूर रखने की 
इजाजत दी । अक्टूधर १६२२ में खवयं लेनिन ने यह कहा था 
कि यह नई आर्थिक नीति समाज-बाद नहीं है। हमें अपनी हार 
के कारण पीछे लौटना पड़ा है । 

कम्यूनिस्ट नीति तथा साम्यवादी सिद्धान्न्तों की यह 
पराजय किसानों के कारण हुईं। जिस समय रूस में नवम्बर 
१६९७ में लेनिन ने प्रोलीतेरियत डिक्टेटरशिप के नाम पर 
कम्यूनिष्ट डिक्टेटरशिप कायम की उस वक्ततक वहाँ किसानों की 
संख्या सबसे अधिक थी और किसानों की मनोद्रति साम्यवाद 
विरोधी छोटे पूजीपतियों की मनोश्त्ति होती हैः। वे. अपनी 
' चैयक्तिक सम्पक्ति और वैयक्तिक व्यापार तथा भूमिपर अपने 
फछिपष्शंएप 76४8४परग्न्जु गाए (४ए॥०० ऐ, ॥57. 
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स्वामित्व को किसी माक्सेवाद के मास पर छोड़ने को तैयार नहीं 
हैं | यद्यपि ज़मीदारों से अपना पिन्ड छुड़ाने के लिए किसानों ने 
कम्यूनिष्टों का साथ दिया लेकिन ज़मीदारी प्रथा से अपनी मुक्ति 
किसानों ने अपने वाहुबल से की। इसके लिये थे कम्यूनिप्ट-पार्ट: 
के ऋणी नहीं हैं। कम्यूनिष्ट-पार्टी को तो परिस्थितियों से विवश 
धोकर केबल इतना करना पड़ा कि वे किसानों से जमीदारों की 
ज़मोंनें छीन कर उनपर अपना जो कव्ज़ा कर लिया है उद्ठ 
कानूनी करार देदें | किसानों की इस शक्ति ओर इस मनोद्वत्ति को 
देखकर ही स्तालिन को सन्‌ १६५४ में यह कह्दना पड़ा था छि 
रूस जेसे किसानों के एक देश की कोशिश समाज-बाद को 
विजय के लिये काफी नहीं है ।* स्तालिन ने “लैनिन-वाद 
पुस्तक में यह भी पष्ट लिखा है कि साक्सवादी किसानों कों 
क्रान्तिकारी नहीं समझते । वे सब किसानों को अपने साथ लेगे 
के लिये पहले जमींदारी-प्रथा के नाश का नारा लगाते ई शीर 
जब किसानों को इस चकमे में देकर उनकी मदद से डिक्टेटरशिप 
क्ायम कर लेते हैं. तब उन्तके साथ केवल साथी; सोतेले भाई 
का-सा वरताव करते हैं। अपनी ताक़त मजबूत होते दी ये 
किसानों में फूट डालते हैं और दारीब किसानों फी मदद से 
आसूदा किसानों को बरबाद करते हैं । उनका अन्विय 
ध्येय ग़रीब किसानों को भी खेती का सम्पत्ति.ट्टीन सथदर-- 
प्रोलीतरयित घनाना हैँ । रूस में किसानों के बच्चे सक इस यान 
को जानते हैं। वे कहते हैं हम सोविए्टी (80४नाण्णुपैट ) 

»ग्‌]९ रिपरडड0त कटाइमा-उ जीप रपये 2, 47५, 


( १६० ) 


नहीं | हमतो किसान हैं | ।ूस के किसानों के प्रति वहाँ की 
सोवियत का सोतेला व्यवहार हर वाद में प्रकट हुआ। जहाँ 
सज़दूरों को पश्चीस हजार वोट पीछे एक प्रतिनिधि मिलता था 
वहाँ किसानों को एक लाख पद्चीस हज़ार पीछे | यावी एक सज- ' 
दूर की वोट की क्वीमत पाँच किसान के वोट के वरावर थी १६३६ 
सें नये शासन विधान सें, हिटलर के डर से, किसानों के साथ 
सोवियत सरकार॑ द्वारा किया गया यह अन्याय उन्नीस बरस 
बाद दूर किया गया लेकिन अब भी रूस सें न तो किसानों को 
किसान-सभा वनाने की इज़ाजत है न वे चुनावों में अपने उस्मे- 
द्वार ही खड़े कर सकते हैं | मास्कों के पास वहाँ के किसान ने 
एक कम्यूनिस्ट उस्मेदवार के सुक्काविले में अपना उम्मेदवार खड़ा 
किया। कम्यूनिस्ट उस्सेदवार ने न्‍्यायी तथा पक्तपात पूर्ण क्रानूच 
की आड़ लेकर उस किसान उम्सेदवार का नासज़दर्गी का पा 
खारिज करा दिया | इससे चिढ् कर किसानों ने कन्यूनिस्ट उसमे 
दवार को मार डाला। फलस्वरूप कम्यूनिस्तों की सरकार ने 
वेचारे किसान उम्मेंद्वार को फाँसी दे दी । मजदूरों के मुक्काविले 
में किसानों के साथ औ्रौर भी कई किस्म की दु्भाँति की जाती है। 
किसान जच्चा को जितनी छुट्टो और भत्त। मिलता है वह सजू- 
दूर जच्चा से आधा होता है | सजदूरों के लिये सरकार की 
तरफ़ से बीमे का प्रवन्ध है किसानों के लिए नहीं। मज़दूरों के 
लिए बड़े-बड़े रसणीक और आलीशान विश्वास-गृह तथा स्वास्थ 
-निकेतन बनाये गये हैं लेकिच किसानों के लिए नहीं। किसानों 

3700 फेफअंणा एशकडशाएवेणेफ ऐैश्प्राणवते 70. 89. 
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से कर बसूल करने में भी सोविएत सरकार-मज़दूरों यानी कम्यू- 
निस्टों की डिक्टेटरशाही ने कसाई-पत से काम लिया। 

प्रेसीडेन्ट पापा काकलिन तक को यह कहना पढ़ा कि, “कई 
मोकों पर नाज उगाने वाले अफ़सरों ने किसानों से तिनका 
तिनका वसूल कर लिया | अब तक शहरी लोग बिना इछ मुझा- 
विज्ञा दिये क्रिसानों की रोटी खांत रहे हैं । आज भी रूस में क्ि- 
सानों से जितना कर लिया जाता है उतना जार के जमाने में भी 
नहीं लिया जाता था। यही क्यों, उतना खुद रूस को करस्यूनिस्ट 
सरकार आज से पन्द्रद वीस वरस पहले तक नहीं लेती थी! 
कम्यूनिस्ट डिक्टेटर-शिप में रूस फे क्रिसान मक्खियों की मोल 
मरे हैं। १६२१-२२ में तीस लाख भूख की ज्वाला में जलकर भरे! 
प्रथम पतद्नम-बर्पीय योजना के समय जब कुल्कां-आसूदा 
किसानों, की घरवादी की नीति का ऐलान किया गया तब कोई 
चालीस लाख किसानां की तमाम जायवदाद छोन कर न सिफ 
उन्हें वे घर-वार कर दिया गया बल्कि उनका भूखों मरते फदियाँ 
के कैम्पों में, साइवेरिया वरैरद्र;में वेगार में कठिन से कठिन झ्ूर 
कर्म कराये गये जिसके फलस्वरूप हजारों वे मौत सरे! झुलकां 
की दक्ष बरवादी के सिलसिले में पाँच लाख किसान तो पैसे सारे 
गये लेकिन जब स्तालिन की सरकार के इस नीति के विशेध- 
स्वरूप किसानों ने स्लिफ्ी इतना अनाज पेंद्रा झिया लिसने से 
केंचल उनका गज़ारा हो सके झार सरकार के लिए फूट ने बे 
तव स्तालिनस से फिसानों का बढ सब नाज जचरदरसी हो लिया । 


किसानों क पास खान का अनाज नहा रहा दास-साला 


जे 


के. >> 


६: १६४.) 
लाख किसान भूखों मर गये ! इसी सिलसिले में किसानों ने 
धपने करोड़ों जाचवरों को, गायों, शूकरों, घोड़ों वगेरह को इस 
टर से मार खाया कि जिससे सरकार उन्हें नछ्छीन ले जाय | जब 
एुलकों की वरवादी की जा रही थी तब उनके वाल-बच्चों का करुण 
धान्दन सुन कर न सिफ़ गाँव वाले ही बल्कि लाल सेना के 
सिपाही तक रो पड़ते थे * लेकिन कसाई कम्यूनिस्ट का हृदय 
नहां पसीजता था ! मौरिस हिन्द्स तक ने यह्‌ लिखा है कि बूढ़े 
किसान डर के मारे चुप रहते थे और उन के वालक भीख माँग 
साँग कर पेट भरते थे । 
परन्तु इस क्रूर दमन से भी कम्यूनिस्ट-सरकार किसानों को 
पोलीतेरियत या साम्यवादी न बना सकी | जिस समय उन्हों ने 
अपनी सरकार क्लायम की थी उत्त समय भी सिफ़  सज़दूर 
कम्यूनिस्टों के साथ थे। किसानों में सामाजिक क्रान्तिकारियों 
फा जोर था। कम्यूनिस्ट-सरकार क्रायम होने के वाद किसानों 
की जो पहली अखिल रूसीय काँम्रेस बुलाई गई थी छस में 
किसान प्रतिनिधियों ने लैनिन के सामने उसके प्रति अपना रोप 
ओर विरोध प्रकट किया था। कम्यूनिस्टों का राज चालू होने पर 
किसानों ने ही कम्यूनिस्ट-सरकार तथा मजदूरों को नाज देना 
छोड़ कर उन साम्यवादी सिद्धान्तों को छोड़ कर नई आध्िक नीति 
से काम लेने के लिए विवश किया और इसके वाद कम्यूनिस्ट- 
सरकार ने दो बार फिर किसानों को साम्य-बाद की ओर लाने 
क्री कोशिश की लेकिन दोनों बार नाकामयाब रही अन्तिम 
# [रप्रढ807 7088७ 7, 268, 
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प्रयत्त के बाद भी किसानों ने सामूहिक्र खेती के ज्ञिस द्च को 
स्वीकार किया वह बास्तत्र में खेरो का राष्ट्रीसरण नहीं कंचन 
सहयोगी खेती है | सामूद्धिक खेती के तीन स्व॒रूपों में से पृरी 
साम्यवादी खेती पच्चीस बरस बाद सिफ एक क्ीसदी हो सकी 
है ।तीसरे प्रकार की खेनी सिफ्के गइरियों की सामेदारी को 
पद्धति है । असली सामूदिक खेती यानी नव्वें फ़ोमदी से ज्यादा 
किसान सामूहिक खेती में सत्र मेम्ब्ररों का इक मानते हैं। उसके 
जिन्दे व मरे पशु भी शामिलात रहते हैं. लेकिन सरकारी लगान 
देने के वाद जो चचत होती है वह मेम्त्ररां में उसके हिस्‍्पे के 
हिसाब से बंद जाती है । ये सम्बर अलग २ परिवारों में रन £ । 
इनके हिस्से की बचत इनकी वेयक्तिक सम्पत्ति द्ोती दे समीन 
पर मेम्बरों को दमामी हक है। उन्हें इस हक के सार्टीफ्रिझेट 
सरकार की तरफ़ से दिये गये हैं | इसके अज्ञावा हर मेस्पर को 
गाय ओर इसके धर के क्लास-पास रक-ऐक्रड से लेकर पोाध 
एकड़ तक जमीन निजी खेती के लिये अलग मिलती हई 

तरइ किसानों ने कर दमन मोर कस्यूनित्ट-सरह्ार की तमाम 
शक्ति लगने के बाद भी लिक्र नाम-मात्र की सामूदिझ मसल 
सहयोगी खेती भी तभी मंजर की है जब इनके बेयकिक सस्वसि 
वैबक्तिक व्यापार और कई घोधे क्मीत पर इसको लिती मिन्द्धि 
गत के हक को मंजूर कर लिया गा। इन सामृद्रिक्त छामों 
में कम्यूनिस्टन्स रकार के तीन कब हैँ (१) हन्‍ईनाक्‍ 
झगवा टेक्प वसूल ऋरने में सहलियन होतों है ।( ६) मशदर 


न ही प्र ह बी 


सिलन मे थापा बा 4] ष्ट्‌ चर (्‌ ई | चिटदु के डे स्प्न दिपत्म 
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भरती करने में भी आसानी होती है । ह 
इन बातों से यह स्पष्ट है कि रूस की कम्यूनिस्ट-सरकार 

परच्चीस बरस के प्रचण्ड प्रचार और घनघोर दमन के बाद भी 
रूस के किसानों को साम्यवादी नहीं वना सकी। उसे किसानों 
की ज़मीन पर दमामी हक़ देने पड़े । उनका यह हक़ पैठूक है। 
जिन्दगी तक ही यह महदृद नहीं । उन्हें छः वरस तक अपने खेत 
पट्टे पर उठाने का भी हक है और खेती के काम के लिये नौकर 
और मजदूर रखने का भी हक़ है । रूस के किसानों और रूस 
कम्यूनिस्ट-सरकार के इस संघर्ष में कम्यूनिस्ट-सरकार को लैनिन 
ओर स्तालिन दोंनों को वार-धार मुँह की खानी पड़ी है। इतनी 
हार कि ट्रादस्क्ी आदि बहुत से कम्यूनिस्ट तो यहाँ तक कहते हैं 
कि रूस की कम्यूनिस्ट-सरकार ले किसानों से हार सान कर 
साम्य-बाद और मज़दूर-वर्ग दोनों को ताक पर रंख दिया है। 
मिल इरबिन इत्यादि अनेक विचार-शील तथा बहुज्ञ सेखकों ने 
किसानों की इस बिज्ञय का चुन किया है। इस संघप की. 
किसानों की इस विज्ञय की ओर किसानों पर कम्यूतिंस्ट-रूस में 
की गई--ऋर्ताओं की कहानी इतनी विस्तृत और शिक्षा-प्रद 
कि उसका बर्णन अलग पुस्तक में ही हो सकता है | उसके लिए : 
अलग अध्याय रखने से भी इस पुस्तक का कलेवर बहुत बढ़ 
जाने का डर है इसलिए यहाँ पाठकों को इतने से ही सन्‍्तोप. 
करना पड़ेगा | ._, 

, लेनित के नेठत्व में वोल्शेविक्रों ने जो डिक्टेटरशिप, कायम 
की वह रूस की जनता के बहुमत की राय लेकर नहीं की बल्कि 
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सद्दी बात यह है कि जनता के बहुमत के विरुद्ध की । रूस में 
बहुमत किसानों का था ओर क्रिसान वोल्शेविकों के पक्त में नहीं 
थे। यहाँ तक कि कम्यूनिस्टों की डिक्टेटरशिप कायम हो जाने 
के कुछ महीने बाद ही जब जनवरी “६९१८ में रूस की बाक़ायदा 
चुत्ती हुई विधान-निर्मात्री एसेम्बली को बैठक हुई तथ तमास 
सरकारी प्रभाव के वापज्ञद भी उस असेम्बल्ली ने “तमाम ताक़त 
सोवियेतों को” देदी जाय इस प्रस्ताव को ना मंजूर कर दिया। 
प्रस्ताव के पक्ष में सिफ़ एक सो छुत्तोम वोट आये और खिलाफ़ 
दो सी सेंतीस | इस तरह रुसी जनता के चने हथे प्रतिनिधियों का 
बहुमत अपने विरुद्ध पाकर लेनिन ने विधान निर्मात्री कमेटी को 
ही भंग कर दिया । यह कम्यूनिस्ट सरकार लोक प्रिय कभी नहीं 
रही | इसके खिलाफ जनता में बहुत भारी असंनोप रहा दूँ । 
अपने राज के साल भर के भीनर ही अगस्त उन्नीस सी 'अठारद 
में इस क्रान्ति-कारी कम्यूनिस्ट सरकार को घुरी से बुरी हालत थी । 
पीट्रोम्राड में लोग भूखों मर रहे थे। सालभर के सीतर ही 
किसानों के सेतालीस के फ़रीब विद्रोह हुये जिन्हें लैंनिन, ट्राटर्फी 
ओर स्तवालिन की सरकार ने कूरता के साथ दवाया। सितम्बर 
उन्नीस सी अठारह के पहले पन्द्रद दिन के भीतर पॉच सी से 
अधिक पेंजीपतियों आर श्रफसरों की सरसरी न्याय के बाद गोली 
से मार दिया गया। लेनिन फी फम्यूनिम्ट सरकार के पिला 

सामाजिक फ्रानित कारी नाम के समाजवादी दल में ही इतना 
असंतोप था कि इस दल फी एक मदिलाने अठारह सिनम्धर ६६६८ 
फो लेनिन फो सोज्नी से घायल छर दिया | इस गोलों से 


* ( १६६ ) 


लैनिन का स्वास्थ्य सदेव के लिए बिगड़ गया । इस 
कम्यूनिस्ट सरकार में जनता को तनिक भी राजनैतिक 
रवाधीनता नहीं | वहाँ राजनेतिक अधिकारों के लिए, शासन- 
प्रणाली को बदलने के लिए, व्याख्यान देने के लिए, लेख लिखने 
समभायें करने, >खबार मिकालने वग्गेरह का उतना भी अधिकार 
नहीं है जितना पूजीवादी देशों में है । कहन को १६३६ के विधान 
से वहाँ सब को बोट देने का अधिकार है परन्तु जब चुनाव के लिए 
पार्टी फिर चाहे वह किसान सभा हो या मजदूर सभा वनाने का 
ओर फण्ड वग्नेरदह इकट्ठा करने का तथा :उम्मेद्वार खड़े होने 
या करने का सब को समान अधिकार न हो तब उसके साने ही 
क्या रहते हैं ? इत्त प्रतिवन्‍्धों का फल यह्द होंता है. कि भब्बे: 
फीसदी से ज्यादा जगहों पर सिफ़े एक ही उस्मेदवारं खड़ा होता 
है यानी किसी किस्म का चुनाव हो नहीं होता । सबसे अजीब 
बात यह हैं. कि किसान ओर सज़दूरों की बताई जाने वाली इस 
सरकार की यूनियन की कोंसिल में इक्त्यानवे मेम्बर ऐसे चुने 
गये हैं जो पुलिस के अफसर तथा कर्मचारी हैं। संयुक्त यूनियन 
के प्रजातंत्रों को आर्थिक स्वाधीनता तनिक भी नहीं। वे अपना 
बजट तक नहीं वत्ता सकती ओर खुद साक्सवाद के मुताविक- 
ज्ञिन लोगों के हाथ में माली ताक़त होती है वही मालिक होता 
है। बिना आर्थिक स्वाधीनता के राजनैतिक स्वाधीनवा हो हे 
नहीं सकती । कस्यूनिस्ट रूस में जनता को , यह अधिकार नहीं 
है कि वह अपने लिए जैसी सरकार चाहे चुनले | बहाँ फैक्टरी के 


5 ० हि है न ग 
मनेजरों की नुक्ताचीनी- करने का हक़ है लेकिन सरकार के 
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खिलाफ कोई चू' नहीं कर सकता | स्तालिस पार्टी का विरोध करने 
दाली किसी कस्यूनिस्ट पार्टी का भी प्रेस और समाचार-पतन्न 
वहाँ नहीं चल सकता | सरकारी कर्मचारियों में भी स्तालिन- 
वादी कम्यूनिस्टों के अलावा और किसी को नहीं लिया ज्ञाता । 
लैनिन ने १६१७ में ही सब को नागरिक स्वतंत्रता देने से सनादी 
कर दी थी उसी साल ऐसे लोगों को जो १६९७ तक उत्मादी 
क्रान्तिकारी थे केवल इसलिए गिरफ्तार क्रेद तथा कत्ल किया 
गया था कि वे सोवियद सरकार के विरोधी थे। रूस में कानूल 
हैं कि अगर किसान सासृहिक फार्म में से अपने ही हाथ से 
उगाये हुये लाज़ का तनिक सा हिस्सा चुरा ले तो उन्हें मौत की 
सद्चा मिलती दूँ । स्तालिन का दमन का इतिहास नो लासानी 
हैं| १६६७-३८ में उसमें कम्यूनिस्ट-पार्टी के ही दो हजार मेस्दरों 


को प्राश-दण्ड दिया | ये संख्या तो बह है जो बर्टाँ के 


न्न्क 


अखबारों में छुपी । इससे अधिक कितने थे क्रोन जाने? 


रूली सोविएत प्रजातन्त्रों के संयुक्त राज्य में नमाम प्रज्ञातस्प 
के मिनने प्रेसीडेन्ट ओर प्राइस मिनिम्दर थे उनमें से सिफ 


एक का छाइकर सत्र का साति क घाट उतार दद्रया ० 


विरोधी राज्मतिक केदियों पर वहाँ ये जुल्म किये जा 
उन्हें महीनों घोर अन्यकार में रख दर अश्ायक् वितली कफ: 
प्रचश्ड प्रकाश में कर दिया दाता है, मई 
ज्ञाता | फोटरियों छे द्वार पर खड़े गाट 


( एघध्प ) 

हैं। इन्हीं अत्याचारों से विवश होकर क्रेदी पायल हो जाते थे! 
अधिकारियों द्वारा लिखे गये किसी भी इक्तवाल पर दस्तखत 
कर देते थे ! रूस में राजनेतिक कारणों से क्रान्ति से लेकर 
१६३१८ तक चीस बरस में दस जल्ाख के क़्रीव लोग कास आा 
चुके थे ! लेनिन की राजनैतिक उ्यूरो में यानी काये-कर्त्री कमेटी 
में नो भेम्बर थे। इन में से सब के सब पुराने कम्यूनिस्ट थे जो 
जार की क़ैदों में तप चुके थे । इनमें से स्तालिन ने १६३४ से 
लेकर १६१८ तक सब को खत्म कर दिया! उनमें से लैंनिन 
अपनी मौत भरा | ट्रोयस्की ने खुदकुशी की बाकी सब्र स्तोलिन 
की दमन-नीति के शिकार हुये ! स्तालिसन के समय में नियुक्त 
पोलिट व्यूरों के एक सेम्बर ने भी इसी प्रकार आत्म-घात किया। 
घोर दमन की यह कद्दानी भी बहुत लम्बी है, यहाँ इसका उप- 
संद्दार मेक्सइस्टमैन के इन शब्दों में किया ज्ञाता है हियदि 
वेक़सूर लोगों के बहाये हुये खून को नापा जाय तो हिटलर का 
बहाया हुआ खून्त एक तालाब के वराचर सचिकलगा ता स्तालिन 
का भील के वराबर | * 

रूस में कम्यूनिस्ट राज से वहाँ के सज्ञदूरों की दशा में भो 
विशेष उल्लेखनीय सुधार हुआ हो. सो चात्त भी नहीं है । 
निस्सन्देह वहाँ के मजदूरों को एक सनोवेज्ञानिक सन्‍्तोष अवश्य 
है कि यहाँ हमारा अपना राज है। कल तक इस जो झुछ भी त 
थे आज सब कुछ हैं। एक लेखक मे लिखा है क्रि एक पल्षदूर 
' में वहाँ किसी औरत के साथ छेड़-छाड़ की | इस पर 5पम्थित 
- * 835 रिप्र5४9 छः. 87 " * 
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लोगों ने उसे घुरा-भला कहा तो उस सजदूर ने कहा कि यह 
औरत मजदूर औरत थोड़े ही है । कहने का मतलब यह कि आन 
के रूस में मजुदूर अपने को उच्च समंमते हैं. यद्यपि यह बहुत 
बढ़ी चं ज है। देश की जनता में-किसानों-मजदूरों और गरीबों 
में सबत्र यही मनोदृत्ति पेदा करनी चाहिए परन्तु रूस में यह 
स्थिति उपयु क्त सब दुष्परिणामों से प्राप्त हुई है और उससे 
मनोवेज्ञानिक सन्‍्तोष के अलावा मजदूरों की आर्थिक स्थिति 
अथवा राजनैतिक अधिकारों में जितनी उन्नति होनी चाहिये 
थी उतनी नहीं है | शुरू-शुरू में मजदूरों की बहुत पूछ थी। 
शासन में भी उनका द्वाथ था । फैक्टरियाँ का प्रबन्ध भी उनके 
हाथों में था और उनको मजदूरी की जगह जीविका निर्वाह का 
चन्दा मिलता था । धीरे-धीरे उतके ये सव अधिकार छीन लिये 
गये । फेक्टरियों का प्रबन्ध उनके हाथ से छीन कर पहले एक 
कमेटी के हाथ में दिया गया। इस कमेटी में मैनेजर कम्यूनिस्ट पार्टी 
का सेक्रेटरी और मज़दूर संघ का एक प्रतिनिधि होता था लेकित 
१६२७ के बाद यह कमेंटी भी तोड़ दी गई और फैक्टरी के 
प्रवन्ध सम्बन्धी कुल अधिकार फेक्टरी मैनेजर को सौंप दिये 
गग्रे । पहिले हफ़्ते में पाँच दिन काम लिया जाता था श्रव पूरे सात 
दिन लिया जाना है। शुरू में दिन में सिर्फ सात घंटे काम लिया 
जाताथा फिर दस घंटे तक लिया जाने लगा । अब यह हालत है कि 
मजदूर एक दिन भी काम पर न आवे तो रसे न सिफ बरखास्त 
ही किया जा सकता हैं वल्कि उसका राशन काड बन्द करके 
इसे भूखों मारा जा सकता है अब जीविका निर्वाद के भत्ते की 
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जगह कमेटी बनती है। टोम्स की १६१७ से लेकर १६२६ तक 
वारह बरस रूस भरके मज़दूर-संघों- की अखिल रूसी केन्द्रीय 
कमेटी का सभापति रहा | उसने मज़दूरों के अधिकार बनाये 
रखने को वहुत कोशिश .की लेकिन नाकामयाव रही १६२८ के 
सिंतम्बर से यह निश्चत नियम करदिया गधा कि मजदूरों की 
तनख्वाह के लिए फैक्टरियों की आमदनी में केन्द्रीय कमेटी जितना 
फंड मुक्तरिर कर दे उसे बढ़वाने की मांग कोई नहीं पेश करसकता 
बेचारे टोयस्की ने सन्‌ १६३१ ई० में आत्मघात-करके अपनी 
जीवन लीला सामाप्त को । आर्थिक दशा की दृष्टि से जमनी, 
इंगलेडं ओर संयुक्त प्रदेश अमेरिका के सज़दूरों की मजूरी कम्यू 
निस्ट राज में रूस में मिलने वाली मजदूरों को मजूरी से कहीं 
ज्यादा है । इंगलैन्ड के मजदूरों को रूस के मजदूरों से दूनी मज- 
दूरी मिलती है. ।सत्‌ १६७२ के उत्तराध में अ्सिद्ध अभेरिकन 

विगण्डज् बिल्मी ने रूस समेत संसार के अनेक देशों की 
यात्रा की। उप्त यात्रा के बाद उन्होंने “एक संप्तार! नामक 
पुस्तक लिखी जिसकी लाखों प्रतियाँ हफ्तों में विर्का । इसी पुस्तक 
में उन्होंने “हमारा साथो रूस” नाम का अध्याय लिखा । उसमें 
उन्होंने पुस्तक के इक्यानवें मे पृष्ठ पर लिखा है. कि दूस-द्स 
वर्ष के बच्चों से हफ्ते में वाद्षियों का पूरा काम छिवासठ-छिंया- 
सठ घण्टे का कास लिया जाता है। उनका कहना है कि कम्यू' 
निस्ट रूस में सजदूरों को भर्ती करने और उन्हें मजूरी देने के - 
जो वरीके बढ़ते जाते हैं वे अमेरिका के स्वर्थी से स्वार्थी पूजी- 
पति को संतुष्ट कर सकते हैं । 
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साम्यवाद के यथा नाम तथा गुण वाले सिद्धांत आर्थिक 
विपसता को दूर करने को जिस सिद्धांत को बहुत दुह्गाई दी 
जाती है वह भी रूस की कम्यूनिस्ट सरकार द्वारा पूरा नहीं 
हो पाया है । सि० विन्डल विल्की ने अपनी उपयुक्त पुस्तक के 
चोअनवें प्रृष्ठ पर यह लिखा है कि वहाँ एक फैक्टरी के सुप- 
रिन्‍्टन्डेन्ट ने खुद यह बताया कि मुझे एक होशियार मजदूर के 
सुकाबिले में दस गशुनतती ज्यादा तनख्वाह मिलती है। फरवरी 
सन्‌ १६३६ सें न्यू इंटरनेशनल में लिसो सी डोव ने यद्द लिखा था 
कि सजदूर-मजदूरों की मजूरी में सोवियत रूस सें दस गुना 
फर्क है और सामूली सजदूर को मिलने वाली तनख्वाह में तथा 
उसी फेक्टरी के इन्जीनियर की तनख्नाह सें तो अस्सी से लेकर 
सी गुत्ता तक फ़रक है। क्रान्ति के साथ विश्वास-घात” नामक 
पुस्तक में स्वयं टद्राटस्की ने यह लिखा है कि मजदूरों को तन- 
ख्वाहों में स्तालिन के रूस में जितना फ़रक हैं. उतना पू'जीवादी 
देशों में मी नहीं है । 
कस्यूनिस्ट-बोपणा सें कहा गया है कि साक्सवादियों का 
सर्वोच्चध्येय वेयक्तिक प्रथा को नष्ट करना है लेकिन रूस में पश्चीस 
से की डिक्टेटरशिप के बाद भी वंयक्तिक सम्पत्ति की 
प्रथा सेर में पीनी के बराचर मी नहीं बटी । नई आर्थिक नीति 
के बाद १६२४ सें एक धार फिर वेयक्तिक व्यापार को नष्ट फरने 
की फोशिश हुई लेकिन वह बेकार हुई | १६३० से वेबक्तिक व्या- 
पार किर खोल दिया गया तथ से अब तक वह सोवियत की 


हर 
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से आर्थिक विपमता और ग्राम्य-पू'जीवाद खूब फल्न-फूल रहा है। 
वेयक्तिक सम्पत्ति इस हद वक्र सान ली गई है कि लोग अपनी 
निजी बची पू'जी को सरकारी बैंकों गें सात फी सदी व्याज पर 
ओर सेविज्ञ बैंकों में आठ फ्री सदी व्याज पर लगा सकते हैं। 
यह याद रहे कि हिटलर जगेदी में पूजीपतियों को कानूनन छः 
फी सदी से ज्यादा मुनाफा नहीं लेने देता । कम्यूनिस्ट रूस में 
सरकारी सेविंग वेंकों में ढाई करोड़ लोगों का रुपया जम्मा है| 
करिसी-किसी लेखक को आसदनी बहाँ लाखों रुपये साल 
तक है । 

लेनिन के कथनानुसार जनता के लिए जहर ( अफीम ) 
स्वरूप धम्मे-बाद को नष्ट करना कम्यूनिस्टों का सुख्य कत्तेव्य 
था परन्तु अपने राज में भी कम्यूनिम्ट अपने इस उद्देश्य को 
पूरा करने में सफल नहों हुए, वल्कि विफल्न हुए हैं। यद्यपि 
उन्होंने तीन सो के करीब बिशयों और पादड़ियों को फांसी दे दी 
फिर भी अप्रैल १६३७ में बहाँ आठ हजार से ऊपर चर्च थे ओर 
तीस हजार रजिस्टड घस संघ, कम्बों में एक-तिहाई तथा गाँवों 
में दो-तिहाई लोग घसे में विश्वास रखते थ्रे | खुद ल्ेनिनग्राड 
में मुसल्सानों की मस्जिद और बौद्धों का सन्दिर कम्युनिस्टों की 
विफलता के स्मारक-स्वरूप खड़े हुए हैं। सन्‌ १६४१ में रूल- 
जसेन-युद्ध के बाद तो रूस से चर्चो का प्रभाव और भी अधिक 
बढ़ गया और स्वयं स्तालिन की सरकार ने बाकायदा उत्की 
सप्ता और धार्मिक-स्वतन्त्रता के सिद्धान्त को स्वीकार किया। 
यही हाल देश-भक्तिं के बारे में हुआ । सन्‌ १८४८ के कम्यूनिस्ट 
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घोषणा-पत्र में यह कहा गया था कि सज़दूरों का कोई देश चहीं 
होता लेकिन रूस में कम्यूनिस्ट सरकार कायम ही जाने के बाद 
थे इन्टर नेशनल खुद राष्ट्रीय हो गई और अस्त में ले नेन- 
स्वालिन सच को देश-सक्ति तथा पिह-सूमि की ढुढाइ देनी पड़ी । 
इस युद्ध सें सोवियत देश-भक्ति समस्त संसार के प्रत्यक्ष आई १ 
कम्यूनिस्तों का सब से बड़ा हि संपतार भर में वि 
व्यापी ऋन्ति कर के सब जगह पोलीतेरियत डिक्टेटरशिप क्रायम 
करना । १६२१६ तक उन्हें यह विश्वास था कि निकट भविष्य में 
बहुत से देशों में समाज-वादी क्रान्तियोाँ होंगी । लेकिन कुछ ही 
समय में उन्तके थे सब सुख-स्वप्त हवा में उड़ गये ओर अन्त में 
ध्तालिन ने विश्व-क्रान्ति के नारे को छोड़ कर “एक देश में 
सम्माज-बाद” का नया नारा दुलन्द किया झ्ौर आज़ तो थे 
इन्टर नेशनल को भक्कू कर के वन फेबल विश्व-क्रान्ति का नारा 
लगाना तक छोड़ दिया है वल्कि पे जी-वादी ओर याद्रास्य-्यादी 
राष्ट्रों को हर तरह से यह विश्वास दिल्लाया है कि हम दूभरे 
देशों में साम्य-बादी शासन नहीं स्थापित करना चाहने। इस 
सम्बन्ध सें स्तालिन की वेदेशिक नोति चहुत ही विचित्र रही है । 
कुछ उदाहरण लीजिये। १६२३ की जनवरी में जमंसी में कम्यू- 
नित्त क्रान्ति सम्भव दिखाई देती थी। सेक्र्मोनी से कम्यूनिस्त- 
यसान्नत्र-सणयदल क्रायस हा गया था । लाफसन जिमानाव कार कास 
नेव के साथ स्तालिस ने काल गहक को वहाँ भेत्त कर 
स्थूनिस्वों को क्रान्ति करने से रोका । ढुतीय इन्टर-नेशनल रूम 


की राष्टीय-संत्था में परिशित कर द॑ गई | उसका छकाम सत्र 


लत 
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देशों में वहां की कम्यूनिस्त पार्टियों की नीति रूस की सोविएट 
सरकार के द्वित में सम्बालित करना मात्र होगया | इसी नीति के 
फल्न-स्वरूप चीन में कम्यूनिस्तों के खिलाफ वहाँ के राष्ट्रीय दल 
से भिन्नता की गई ओर सितस्वर १६२० की बाबू कांग्रेस में जिस 
त्रिटिश-साम्राज्य-वाद के विरुद्ध धर्म-युद्ध छेड़ने का निश्चय किया 
गया था उसी त्रिदेन से दोस्ती की गई। ब्रिटिश कम्यूनिंस्त-पार्टी 
को हुक्म दिया गया कि वह ब्रिटेन में वहाँ के मजदूर-दल से 
मिल्न कर काम करे। पोलैण्ड में भी वहां की प्रतिक्रिया-वादी 
सरकार का समर्थन किया । इस तरह के अनेक उदाहरण हैं। 
स्पेन के प्रजातन्त्र को सहायता स्तालिन ने इस शर्त पर 
देनी मंजूर की कि वहां की सरकार प्रजातन्त्रीय रहे और 
वहाँ के कन्यूनिस्त ताक़त अपने द्वाथ में लेने के वजाय लिवरलों 
के साथ मिल कर काम करें तथा वर्ग-संघप का सवाल न उठावें। 
१६३१ में जमन कम्यूनिस्त पार्टी ने प्रशिया में नात्सियों से सिल 
कर लोकतन्त्रीय समाजवांदी सरकार को पलटने में सहायता दी। 
१६३३-३४ में जब हिटलर ने जमनी में ताक़त छीनी तव वहाँ की 
कम्यूनिस्त पार्टी ने उसके खिलाफ कुछ भी नहीं किया। १६३७ में 
चीन की कम्यूनिस्ट पार्टी ने चाह्न-काई-शेक से यह पैक्ट किया कि ये 
बर्ग-संघ के नारे, तथा ज़सींदारी प्रथा का नाश ही के न्ञारों को 
स्थगित रखेंगे । जिन सूबों में कम्यूनिस्तों का राज है उसका नाम 
बदल कर राष्ट्रीय-सरकार से उन्हें सम्बन्धित कर देंगे इत्यादि । 
१६३६ में रूस की सोवियत सरकार ने हिटलर से पैकट कर 
लिया । जापान से रूस की आज तक दोस्ती है। इच सब बातों 


से यह निर्विवाद सिद्ध है कवि रूस की कम्यूनिश्त सरकार अब 
विश्व-क्रान्ति की बा क्रो विल्कुल हाल सयक्तप्रदश 
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अमेरिका सें वहां के कम्यूनिस्तों ने रूजवेल्ट को चुनाव में वोट 
दी थी । उनकी न्यू डील पालिसी का ससर्थन किया था और 
६४४ में तो बहा के ऋइम्यूनिस्त नेता ने यहां वक्ष ऐलान कर 


देवा कि कम्यूनिस्त उन पूजीपतियों की पूंजी को जावत नहीं « 
करता चाहते ज़िन्होंन क़ानूदी तरीक्तों से पू जी कमाई ऐ | 
सोचरिएत रूस में ऋम्यूनिस्त नौकरशाही का बोल-बाला है । 
कम्थूनिस्त नोकरशाहों ले, खास तीर पर किसानों के मामले में 
जो जुल्म दथा घॉवलियाँ की है उनका व रूस ओर समरकद 
के इतिहास में भरा पड़ा दे गों 
अपनी रिपोर्टो' में इस वात को स्वीकार किया है । यों तो लेनिन 
का कहना था प्रोलीवेरिएत डिक्टेटरशिप सें पुलिस नहीं रखी 
जायगी लेकिन आज रूस में जो पुलिस ऐ बह किसी भी देश की 
पुलिस से कृम ऋर और शक्ति-सम्पन्न नहीं हैं। सैक्सईस्ट्सेन 
आदि अनेक लोगों का ऋचा | कि रूल में एक नया शासकत- 


4, 
5! 
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रम्यूनिस्द पार्टो के नेता-बर्ग के लोग है। इन्दोंने सम्पत्ति हीन 
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स्तालिन ने कई वार कम्यूनिस्त पार्टी के मेम्बरों को कई बार यह 
चेतावनी दी है कि वे अब अपने को नेता तथा हाकिसम समभने 
लगे हैं | उनके पेर ज़मीन पर नहीं पड़ते ओर जनता से उत्तका 
कोई सम्पक तथा संस नहीं रहता | जान मेना्ड ने अपनी 
“हसी विकास” नामक पुस्तक के दो सो चौदत्तरवें प्र्ठ पर यह 
लिखा है कि खुद स्तालिन ने इस सोविएत नौकरशाही की हृद्य- 
हीनता की खुल्लमखुल्ला शिकायत की । 
विचारों का इतिहास 
माइकल फेक्टमैन ने “लेनिन के वाद” नामक पुस्तक में 
यह लिखा दे कि १६९७ के बाद रूस की सोविएत सरकार का 
ध्येय तुरन्त समाज-वाद कायस करना नहीं रहा बल्कि उत्तका 
ध्येय यह होगया कि वास्तविक ढड्ढडः पर रूस करा पुत्रसंज्ञठन 
करने के नाम पर पूजीवादी ढ्ट पर उसका पुनर्संध्ठठन किया 
जाय । वहाँ लोग जो काम करते हैं वह उसी मुनाफ़े की भावना 
से या मेडल बगैर इनासों की सावना से जिश्नकी मिन्द्रा करते 
हुये कम्यूनिष्ट कभी नहीं अघाते । विन्डल विल्क्री का कहना है 
कि जितने मेडल रूस में दिये जाते हैं उतने अमेरिका में मो 
नहीं दिये जाते | स्तालिन के समय में तो पूजीवादी पद्धति से 
इत्तना अधिक कास लिया जाने लगा कि १६३३ में पार्टी की 
आल यूनियन कांग्रेल ने हमेशा के लिए यह कह दिया कि 
. टोयस्की का यह दावा कभी नहीं माता जायगा कि मजदूरों को 
अपनी तनख्वादू बढ़ाने की साँग करने का हक़ है। शुरू से 
फेम्यूत्रिस्टों ने कोशिश की थी 6 फोज उन्हीं लोगों की वनाई 
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जाय जो उसमें खुशी से भरती हों लेकिन बद्द चेकार गई। 
फोज न बच सक्की तब ट्राटस्करी ने अभ्नोत्त १६१८ में यह कानून 
कर दिया कि हर शख्स को १८ वरस से लेकर चालीस वरस 
तक की उसर सें फौज में मरती होना चाहिए। औरतों के लिये 
भी भरती होना लाजिमी था लेकिन उनके लिये फोजी तालीम 
लेना न लेना उनकी खुशी पर छोड़ दिया गया था। इन दिनों 
रूप में घरेलू नोकर भी रखे जा सकते हैं। लिटल पेज और 
बेस नामक लेखक ने “सोवियत सोने की खोज में” नाम की 
पुस्तक में लिखा है कि आज रूस 'इजतदार भौर हेसियतदार” 
उन विवाहित लोगों से भरा हुआ है जो अपने वाल बच्चों की 
उन्नति उसी प्रकार चाहते हैं जिस प्रकार पूँजीवादी देशों के 
लोग । अब रूस सें परिवार प्रथा प्रतिपादित की जा रही हैं 
ओर वहाँ उसका प्रचलन वढ़ रहा है। रूस में इन दिनों स्त्रियों 
की स्व!धीनता भी कम कर दो गई है। गर्भपात के विरुद्ध 
केवल प्रचार ही नहीं होता हैं; वल्कि उ्सक्रे विरुद्ध क्वानून भी 
बनाया गया है वाचजूद इस वात के कि स्त्रियों के भारी बहुमत 
ने उसका विरोध किया | तक्ञाक भी पहिले से मुश्किल हो गया 
है । उस पर टेंक्स प्रति तलाक बढ़ता जाता है जोन मेंनाड ने 
८४छसी क्रिसान” के चार सौ सत्रहर्वे प्प्ठ पर लिखा है कि रूस 
में ज्यादा तनख्वाह पाने वाले गज़दूरों का मध्य वग बढ़ता जा 
रहा है। मेक्सिस गोर्की के कथनानुसार आराम झुर्सी पर पड़े 

दन वाल लाल राजनीतिज्षों के आदर्श भी आराम तल्वी के 


होते जा रहे हैं। रूसी सेला के उच्चाधिकारियों तथा अधि 


न 2 


( रेण्प ). 
कारों जार के जसाने के शिष्टाचार प्रचिल्नित होने लगे 
१६३१६ का विधान कितना ही उदार दिखाई दे परन्त स्तालिन 
कम्यूनिम्ट पार्टी जब चाहये हैं तव विधान को तांक पर रखकर 
उसके विरद्ध मनसात्ती कायवाहदी कर डालते हैँ । उदाहरण 
लीजिए | कम्यूनिस्ट पार्टी दी सेन्द्रल कमेटो ने एक हुक्ग जा 
कर दिया कि स्कूलों मे विद्यार्थिय द्वि की परीक्षा लेने # 


न्ग्प 


रू 


विधान के मुताबिक क़ानून बचाने अथवा इस तरह के हुक्म 
करने का कोई दृक़॒ नहीं हैे। “समरकन्द में सूर्योदय” नामक 
पुस्तक में ज्ञो मीज ने एकसो तेंतीसवें एपष्ठ पर यह लिखा 
है कि वहाँ पहले ही एक हफ्ते में चालोस हजार भेम्बर भर्ती 
कर लिये गये और फिर उनमें से एक हज़ार को छोड़ ऋर वाक़ो 
सब निकाल्न दिये गये | मैंवसईस्ट मैंन ने “स्टालिन का रूस” 
न्तामक पुस्तक में रूस की सोवियत सरकार को शासन की व 

ही कठोर आलोचना की है | उनका कहना है कि स्टालिन नेल 
सिफे मजदूरों से ही बल्कि कम्यूनिसट पार्टी से भी सब शक्ति 
छीनकर अपने हाथ सें करती है । रूख में इस दिलों स्दालिन- 
पूजा का नया धर्म चलाया गया है। रतालिन को लोग हसारी 
आत्मा, हमारा प्यारा, हमारा सूय कहकर पुकारते हैं। मैक्स- 
ईस्टमैंन का कहना है कि रूस सें अब प्रोल्लीतेरिश्व की डिक्टेटर- 
शिप नहीं रही अब वहाँ प्रोलीतेरोंयतों पर स्तालिन की डिक्टेटर- 
श्शिप है | इनका. कहना हैं कि अब माक्संबाद एक सजहव हो 
ग़या है जिसका खुदा साक्से है ओर वोलशेब्रिक नवी । मास्को 
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उनका मक्का है इन सब बातों से प्रोफ़ेसर ब्रज नारायण ने 
अपनी “माक्सचाद मर गया” नामक पुस्तक में जो यह जिखा है 
कि माक्पवाद सर गया और उसकी लाश सोवियत रूस में 

न्दफ़ना दी गई वह अच्षरशः सच है ! 
इ० स्ट्रोस नाम के सुप्रसिद्ध विद्वान लेखकने “सोविएत रूस”? 
नामक पुस्तक में तीन सो चोवीसवें प्॒ष्ठ पर लिखा है कि रूस 
हारा पूर्वी पोलेंस्ड, घाल्टिक प्रदेशों फिनलैस्ड, वेंबोरिया, 
नोदेन ( उत्तरी बुकोविना, आदि पर आक्रमण उसकी साम्राज्य- 
वादी भ्रवृत्ति का द्योतक है । तीन सो सोलहवें पृष्ठ पर उन्होंन॑ 
सन्‌ १६३६ में सोविएतों की काँग्रेस के प्रतिनिधियों का वर्णन 
करते हुये कहा है कि दो दहआर सोलह डेलीगेटों में से नो स्रे 
सेंतीस कम्यूनिस्टों की केन्द्रीय काय-कारिणी कमेटी के सदस्य थे, 
पाँच सी नवासी डारेक्टरादि .उच्चाधिकारी, अथवा स्थानीय 
कम्यूनिस्ट पार्टियों के ग्रेसीडेन्टादि, चार सो बीस साधारण 
मजदूरों. से कई शुनी अधिक मजदूरी पाने बाले मश्दूर ! वेचारे 
किसानों के ओर गरीब मश्दूरों के यानी जिन किसान-मज़दूरों 
का रूस में वहुमत है उनके सिर्फ साठ प्रतिनिधि थे। यानी 
सिफ् तीन फ़ीसदी । इसी पुस्तक के तीन सौ अठारहवें एप्ठ 
पर उन्होंने यह लिखा है कि ऐण्डोवेव ने अपनी रिपोर्ट देते हुये 
गये के साथ यह कहद्दा कि हमारी पार्टी यानी कम्यूनिस्ट पार्टी 
के सेक्रेटरियों में विश्व-लियालय की शिक्षा प्राप्त लोगों की 
तादाद उनन्‍्तीस फ्रीसदी है। यानी अ्रव डिग्री-बाफतता पढ़े-लिखे 
लोगों के पदाधिकारी होने में पार्टी का गौरव सममा जाता है। 


( २१० ) 

ये सब बातें कम्यूनिस्टों की .बुजु आ मनोदत्ति के अकाशस्य 
श्रमाण हैं । 

ह भाष्य ओर प्रयोग 

गान्धीवाद का भाष्य करने और भारत में उसके प्रयोग का , 
वर्णन करसे से पहले यह रुप कर देना आवश्यक है कि गान्धी- 
मार्ग वाद के अथ में गान्धीवाद नहीं है । महात्मा गान्धी और 
उनके शिष्ट भाष्यकार इसी दृष्टि से गान्धीवाद शब्द पर आपत्ति 
करते हैं । हसने इस शब्द का प्रयोग भाषा की सुबोधता और 
एकरसता की दृष्टि से किया है। वैसे हम यह मानते हैं कि 
महात्माजी ने अपना कोई अलग सत चलाने अथवा सम्प्रदाय 
स्थापित करने का प्रयत्न नहीं किया । निस्सन्देह उन्होंने मानत्र 
जीवन और समाज के छोटे से छोटे प्रश्न से ले कर बढ़ी से बड़ी 
समस्या पर अपने सुनिश्चित .मत प्रकट किए हैं परन्तु ये सब 
मत भी वाद के रूप में नहीं। अभी तक वे पुस्तकाकार भी नहीं. 
हुएं हैं| महात्माजी के ये विचार अधिकतर सामयिक लेखों तथा 
टिप्पणियों के रूप में हैं और फ़िर भी बहुत सी बातों पर वे केवल 
सूत्र रूप हैं। गीता तक पर उनका भाष्य सूत्र रूप है । शासन के . . 
खरूप के सम्बन्ध में उन्होंने अपना कोई सिद्धान्त या योजना 
नहीं प्रकाशित की, न उन्होंने किसी नए अथ शास्त्र या राजनीति- 
विज्ञान को ही गढ़ा है। किसी नये नीति-थासत्र अथवा घ्म-शास््र 
की भी उन्होंने रचना नहीं की परन्तु इन सभी विषयों पर उन्होंने 
अपने मौलिक और ओजस्वी विचार अकट किए हैं । 

हिन्दू-धर्म की तरह गाँधीवाद भी सत या सम्प्रदाय होकर. 


'( २११ ) 


जीवन का दशन, उसका एक साग, सन का एक रुख अथवा 
दृष्टि-कोण है। वह सनातन सिद्धान्तों का सामयिक भाष्य 
अथवा प्रयोग है । गाँधी-मार्ग भगवद्गीता का मार्ग है। गांधी 
जी कां. बताया हुआ धर्स गीतोक्त स्वधर्म। मद्दात्माजी ने सना- 
तन हिन्दू-धर्म के सर्वोच सिद्धान्तों को उनके शुद्ध और शक्‍्य 
रूप में हमारे सामने प्रस्तुत किया है। गाँवी का सत्य गीता का 
ब्रह्म अथवा आत्मा है । सत्य को ही मद्दात्माजी ने परमेश्वर 
: कहा है ओर गीता भी त्रह्म सत्य! को मानती है। आज के 
सानव-समाज सें शिक्षित हिन्दुओं को द्वी नहीं, मानव-मात्र को 
ज्ञान का जो बोध सत्य शब्द से होता है वह त्रद्ष से नहीं । 
' ब्रह्म! शब्द हिन्दुओं का सिक्का है, सत्य का चलन मानव-सात्र 
में है इसके अतिरिक्त ब्रह्म और सत्य में कोई अन्तर नहीं । 
महात्मा जो इसी सत्य-नारायण की हपासना करते हैं । उनका 
सत्यनारायण सत्य की अव्यक्तोपासना का मार्ग है। उनकी 
द्रिद्र-नारायण को सेवां उसी सत्य की व्यक्तोपासना का, 
आकार अथवा सगुण पूजा का सर्व साधारण सुलभ वह 
: राज-मार्ग है । 
जिसे गंतता ने कह कर पुकारा है 
महात्माजी के सत्य और अहिंसा इन दो मूल ऐिद्धान्तों में 
- से सत्य साध्य है, अहिंसा साधन । परन्तु उनका साधन सात्य 
के सबंधा अनुकूल साध्य-स्वरूपी ही है, दोनों में कोई अन्तर 
नहीं। अनासक्ति बुद्धि से वे सनातन सत्य-सिद्धान्तों की खोज 
करते हैं, उन पर विचार करते हैं तथा अनासक्ति योग से इनका 


ई 


श्शर ) 


प्रयोग तथा उनकी अनुभूति करते हैं। उनका ज्ञान कर्म मय है 


'झौर उनका कर्म ज्ञांन-जन्य ! कर्म बिना ज्ञान उनकी हृष्टि में 


बन्ध्या है। श्रीमद्भगवद्गीता के व्यावद्दारिक दर्शन शर्थात्‌ 
निष्काम-कम योग के सिद्धान्त का, सर्वभूतात्मेक्य भाव से लोक 
संग्रहार्थ निष्काम कर्म करने के सिद्धान्त का दैनिक, वैयक्तिक 
तथा सामाजिक जीवन में प्रयोग विश्व के इतिहास में प्रथमवार 
गांधीजी ने ही किया है। उनकी अहिंसा भी निष्किकय अथवा 
नकारात्मक, हिंसा का अभाव-सात्र नहीं, सब से अधिक सक्रिय 
कमंशील और सरजनकारी, विधायक स्वयं चेतन मनोधम 
प्रेम है | | 
सत्य और अहिंसा के रूप में महात्माजी गीता-गंगाज़ल से 
संतप्त संसार को सिद्ित तथा सज्लीवित कर रहे हैं । ह 
पातञ्जलि-योग के, अहिंसा, सत्य, अस्तेय संयम' और 
अपरिप्रह इन पांच यों में से संयम को जननेन्द्रिय के संयम: 
यानी ब्रह्मचंये और स्वादेन्द्रिय के संयम यानी अस्वाद में बाँट 
कर ही महात्मा जी ने अपनी आत्म-शुद्धि के समस्त कार्यक्रम 
की रचना की है। गीता के छुठवें अध्याय में वर्णित, आत्म- 
संयम-्योग में और महात्मा जी की आस्म-शुद्धि की योजना में 
वही अन्तर है जो ब्रह्म और सत्य में था, यात्ती केवल शाब्दिक 


: अन्तर, नाम का भेंद सात्र, मूलतः दोनों सर्वथा एक हैं । 


गान्धीजी का धर्म-धसे-वाद नहीं, महात्माजी किसी धर्म 


: श्रथवा मत-विशेष के पक्षपाती नहीं वह केवल धर्म-भाव है ।वह 


धर्म भाव जो सनांतन और सजञ्जीवन है, जिसका नाम-रूप भले - 


( २१३ ) 


, ही बदलता रहे, प्रयोग कत्ताओं की सीमाओं और आवश्यकताओं 
के अनुसार परन्तु जिसका तत्व, जिसकी आत्मा सदैव सव को 
: अपनी ओर, विकास, आध्यात्मिक विकास की ओर, खींचती 
'शहती है । यह धर्म सब-भूत-हित-रति में प्रकट होता है । द्रिद्र- 
नारायण की, जनता-जनादन की सेवा इस धर्म का एक मात्र 
साधन है । सर्वोदिय अथया सावदेशिक प्रेम इस सेवा का साध्य 
है। महात्माजी की आत्म-शुद्धि में समाज-सेवा तथा श्राध्यात्मिक 

: कल्याण का सुन्दर समन्वय तथा सामञध्य है । 
गान्धीजी का धर्म-सदाचार प्रधान है। नैतिक उत्थान से द्वी 
उनके अध्यात्मिक जीवन का प्रारम्भ होता है। उनका धर्म स्वा- 
नुभव गम्य है, जिन सिद्धान्तों से सदाचार की सृष्टि हो, श्ात्मा 
का विकास हो, उन्हीं को वे सत्य मानते हैं | गान्धीजी ने अना- 
' सक्ति योग में यह लिखा है कि गीता में विधि-निषेध नहीं हैं। 
“अनासक्ति ही विहित है और निपिद्ध है केवल आसक्ति। परन्तु 
इस गीता-सिद्धान्त पर आधारित क्र्म-शासत्र को, वे सब के लिए 
. आवश्यक सममभते हैं । बिना कर्म-शासतर के, वे कोरे धर्म-झान को 
लंगड़ा समभते हैं। लोक-सेवा अथवा लोक-संग्रह के लिए, सत्या- 
कर्पण पूवक, निष्काम तथा अनासक्ति-भाव से, स्वेच्छा से जो 
कर्म किए जाँय वे ही उनकी सम्मति में अच्छे काम हैं। गान्धी जी 
. का धर्म-तत्व और नीति-तत्व प्रज्ञा-बाद नहीं कमंयोग है | गीता के 
बारहवें अध्याय के ग्यारहत्रें फझोक में भगवान्‌ कृष्ण ने जो यह 
बताया कि आत्मातुभव-के समस्त मार्गो' में निष्कराम कर्म योग 
ही सब सुलभ दोने के साथ-साथ सर्च श्रेष्ठ है उसी का प्रणेग 
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गांन्धीजी जीवन और समाज में कर रहे हैं | ह 

सत्य की खोज और उसके प्रयोग के लिए गीता में वयवस्ता- 
यात्मिका बुद्धि की स्थिरता तथा वासनात्मक बुद्धि की शुद्धता 
के लिए जिस इन्द्रिय-निम्नह, आत्म-संयम चित्त शुद्धि को, 
राग-हेपादि सहज सनोधर्मों की शुद्धि-बुद्धि नियन्त्रित मन के 
आधीन करने की अनिवार्य आवश्यकता बताई दै उसे ही गांधी 
जी आवश्यक बताते हैं ओर वे श्रीमद्भगवद्गीता के इस मत 
को भी पालते हैं. कि यह: चित्त-शुद्धि निध्काम लोक-सेवा से सत्र 
को सहज सिद्ध हो सकती है । 

हमारी आचीन संस्कृति के जिस शुद्ध तथा सर्वोच्च स्वरूप 
को महात्मा गांधी हमारे देनिक और सार्वजनिक जीवन सें 
प्रविष्ट कर रहे है वह जीवन के या सत्य के विभागों को सत्य 
नहीं मानता, वह जीवन को एक मानता है और इस एक जीवन 
के समस्त अंशों को उसी एक घर्म के जीवन-धर्म से मर्यादित: 
सानता है इसीलिए गांधी जी की राजनेतिक और गांघीजी-कीं 
धर्म-भावना अलग-अलग न होकर एक ही हैं। गाँधी जी यह 
मानते हैं कि जीवन विशेषकर सामाजिक जीवन राजनीति ही 
है । उसे राजनीति से अलग नहीं किया जा सकता इसलिए गांधी 
जी की राजनीति जीवन और समाज में गांधीजी के धर्म के 
प्रयोग के अतिरिक्त और कुछ नहीं । जो लोग धर्म और राज- 
नीति के इस सम्सिश्रण पर पाश्चात्य राजनीति विज्ञान के नाम 
पर आक्षेप करदे हैं वे केवल अपने स्वेल्प-ज्ञान का प्रदशन-सात्र 
करते हैं। एक तो वे यह भूल जाते हैं कि गांधी जी का धर्म, 
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'रिलीजन”ः या मज़हब नहीं, सत्य अथवा अधिक से अधिक 
: सानव की अन्तरात्मा, उप्तका धर्म भाव-मात्र है। दूसरे वे यह 
भी भूल जाते हैं कि पाश्वात्य राजनीति-विज्ञान के ढाई हजार 
बरस के जीपन में पहले दो हजार बरस तक धर्म और राजनीति 
को अलग-अलग नहीं माना जाता था | अफलातू अरस्तू आदि 
यूनानी राजनीति-शास्त्री राजनीति को धर्म अथवा नीति के तत्त्वों 
का समाज में प्रयोग मानते थे। उनका कहना था कि बिना राज- 
नीति के बिना श्रच्छी सामाजिक व्यवस्था-राज व्यवस्था के 
सामाजिक सदाचार ही नहीं वैयक्तिक सदाचार का विकास 
सम्भव ही नहीं । राजनीति को धर्म से अलग करने की बात दांते 
के समय से पशिचिम में उठो ओर उसी धरम को राजनीति से अलग 
करने के लिए नहीं पाश्चात्य राजाओं के क्षेत्र में पाश्चात्य 
संगठित धम कम के हस्तक्षेप को दूर करने के लिये। आर२ यह 
' प्रवृत्ति भी उन्नीसवो सदी में छोड़ी जाने लगी और अब बीसवीं 
सदी में प्रसुख राजनेतिक विचार घाराएं धर्म ओर राजनोति को 
प्रथक-प्थक न सान कर एक ही मानती हैं | |मद्ात्मा जी ने 
राजनीति में धर्म का सम्मिश्रण करके बारांगना राजनी-े को 
योगिनी बना दिया है उन्होंने राजनांति को दल स्वार्थादि-के 
रौरव से निकाल कर बलिदान की बेदी पर प्रतिष्ठित किया दे । 
मदात्माजी शासन के स्वरूप को विशेष मद्वत्व न देकर शासन 
की आत्मा को ही सदत्व देते हैं। उतकी राजनीति का 
ध्येयः निश्चित और उद्घोषित हैं, चह जनता का 
'स्व॒राज्य, गरीबों का स्वराज्य | इस स्व॒राष्य में लोझतंत्र. और 
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वैयक्तिक स्वाधीनता का उच्चतम तत्व सन्निद्दित है । जब तक उस 
से बेहतर प्रणाली न खोजी जा सके तब तक भद्दात्माजी प्रजा- 
प्रतिनिधि-तंत्रीय-प्रणाली को पूर्णतया स्वीकार करते हैं परन्तु 
उनका स्वराज्य स्वार्थ-राज्य नहीं वेयक्तिक जीवन में उत्कृष्ट रब 
निृष्टत्व पर और समाज में समाज के श्रेप्त॒व या साधारणत्व 
सय्यांदा-स्थापन तथा पथ-अदर्शन का राज है। इन श्रेष्ठ प्रति-. 
निधियों की प्रचलित चुनाव-पद्धति के दोपों से सुविज्ञ होने के 
कारण ही वे इस चुनाव की बेहतर पद्धति की खोज में हैं परन्तु 
जब तक यह खोज सफ़्ल न हो तब तक प्रचलित को अपनाने को वे 
तैयार हैं और श्रेष्ठ श्रतिनिधियों को भी शासन के कम से कम 
अधिकार देकर यानी शासिंत जनता को समस्त प्रचलित लोक- 
तन्‍्त्रों से कहीं अधिक स्वाधीनता देकर उसके दोषों को मिटा न 
सकने तक घटा अवश्य देते हैं। उनकी इस जन-स्वातंत्र्य-प्रियता 
के कारण उन्हें अराजकतावादी तक कहा जाता है। यह स्पष्ट है 
कि गरीबों को, जनता को, स्व साधारण को जितनी शक्ति और 
जितनी स्वाधीनता महात्माजी देते हैं उतनी लोकतन्त्र, फासिस्ट- 
वाद और साफ्से-बाद में कदापि नहीं मिलती । बढ 

गान्धीज़ी की युद्ध-नीति अहिंसा पर आधारित, उसी से 
प्रेरित और संचालित तथा उसी से मर्यादित है। सत्याग्रह और 
असहयोग-दोनों अद्विंसात्मक-उनके “थमंसय रथ” के दो पहिये.. 
हैं। इस प्रकार गान्धीजी की राजनीति में शक्ति .सैंक्शन 
(8५%0०४०४०) और हथियारों (फ०७००४४) की कमी नहीं। . 
जब कि वेज्ञानिक आविष्कारों के फल स्वरूप बढ़ी हुई शासक 


( २९७ ) 

तथा शोषक वर्ग की संहारक-शक्ति के सामने हिंसा द्वारा जनता- 
अनादन की विजय संसार के सभी विचारक असम्भव सममने 
लगे हैं तव, इस विश्व-व्यापी श्रसह्ययता के युग में मद्दात्सा 
गान्धी ने अहिंसात्मक सत्याग्रह ओर अहिंसात्मक ' असहयोग 
का वह शब्ात्र समस्त सन्वप्त से साधारण को दिया है जिस 
को ठीक ही युद्ध का नेतिक प्रतिनिधि-पर्याय स्थानापन्न कहा 
जाता है और जिसकी असोघता तथा उपादेयता को अनेक 
जगत्‌ प्रसिद्ध पाश्चात्य विद्वान्‌ शास्त्रीय तथा वैज्ञानिक विवेचन 
द्वारा प्रतिपादित करने लगे है। वे यह मानने लगे हैं कि सत्या- 
प्रेह् और भद्र अवज्ञा अन्याय का सामना करने 'तथा व्यक्ति 
ओर समाज की मूर्छित आत्मा अथवा उनके मूर्द्धित देवस्व, 
इंश्वरत्व को जगाने का बद्यास्त्र है। 

गाँधी जी भव-सागर में जीवन-जहाज को जिस समय बह 
शुद्ध-बुद्धि रूपी कप्तान की अवीनता में न हो उस समय सत्य 
रूपी लद्गर से अलग दोड़ने खुला छोड़ने को तेबार नहीं हैं इसी 
लिए उनका अथ-शा सत्र भी सत्य पर अध्यात्मबाद पर श्राधारित 
है | उनके स्वराज्य में अक्षम्ब आर्थिक विपमना तथा आर्थिक 
पराधोनता असम्भव हैं। उममें न कोई भूखा रहेगा न कोई 
नंगा । न कोई बेकार होगा न कोई व-धर-बार | गांबीकी के जिस 
अपरिमदह में अपनी आवश्यकता से अधिक चीज़ का संग्रह 
तथा उपयोग चोरों है उसमें पूज्नीवाद के लिए जगह़दा ही 
नहीं सकतो | गाँधों जी पूंजीवाद रूपों पूतनना का जन्‍म नक् 
नहीं होने देना चादते । उनके अथ-शाख में शोपण को उतनों 


( रृश्य ) 
ही गुझ्लाइश है जितनी प्रकाश में अन्धकार की | गाँवी जी के 
अथे-शासत्र में उतनी वेयक्तिक सम्पत्ति को रखमे की भी इजाजत 
नहीं है ज्ितनी आज सोवियद रूस में पच्चीस वरस की कम्यू- 
निसट डिक्टेटरशिप के बाद कानूनी हे। भारत के नव्बे फी 
सदी निवासी गाँवों में रहते हैं। इड्ललेण्ड के नब्बे फी सदी 
शहरों में | भारत में पिचहत्तर फीसदी किसान हैं, इन्ञलेण्ड में 
पिचद्चत्तर फी सदी से भी अधिक कारखानों के मजदूर, इसलिए 
गाँधी जी यह सवसान्य बात कहते है कि इड्गललेंड का शहरों 
ओर फेक्टरियों वाला अथ-शाखत्र भारत के गाँवों और किसानों 
का अर्थ-शासत्र नहीं हो सकता। गाँधी जी मशीनों के, या बड़े- 
बड़े उद्योग-धन्धों का प्रयोग यदि समाज के कल्याण के लिए 
अनिवार्यत: आवश्यक हो तो गाँधी-बाद सहपे उसकी श्राज्ञा 
देता है परन्तु बह हर-हालत में यह देख लेना चाहता है, कि 
इन मशीनों ओर इन उलद्योग-धन्धों से गाँवों ओर किसानों का 
नाश या नुकसान तो न होंगा। वे मशीनों ओर उद्योग-धन्धों 
पर गाँवों तथा किसानों की बलि देने को हरगिज तेयार नहीं 
हैं। अफलातूँ आवश्यकताओं को समस्त सानव कार्यों का 
कारण मानता था। काले माक्से आवश्यकताओं की पूर्ति के 
साधनों को । परन्तु गाँधीजी आवश्यकताओं और आवश्यकता 
पूर्ति के साधनों दोनों को कार्य मानते हैं। उनके मत में कारण 
सिवा सत्य अथवा परसात्मा के ओर कुछ नहीं इंसलिए वे 
आवश्यकताओं की उन्नति का प्रेरक. कारण न सानकर, आत्मा 
को प्रेरक कारण मानते है और आत्मिक कल्याश-आतत्म-शुद्धि 
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के हित्त में आवश्यकताओं को भर्यादित रखना अनिवायतः 
आवश्यक है। राष्ट्रीय सम्पत्ति से राष्ट्रीय हित का सम्बन्ध उन्हें 
अस्वीकार नहीं है परन्तु जगस्प्रसिद्ध अँग्रेज अथ-शास्त्री--ए० 
सी० पीगू के मतानुसार वे केवल येन केन प्रकारेण राष्ट्रीय 
सम्फत्ति की वृद्धि सेही राष्ट्रीय हित हो जायया, ऐसा नहीं 
मानते । पोगू के सतानुसार महात्मा जी का भी मत यह है कि 
राष्ट्रीय सम्पतचि के आधार पर राष्ट्रीय हित का निर्णय करते 
समय हमें चह सम्पत्ति किस प्रकार उत्पन्न आथवा उपा्जित की 
जाती है, उसका वितरण तथा उपयोग किस प्रकार होता दै ये 
तीनों वातें उसकी वृद्धि से कम महत्वपूर्ण नहीं है । और इन सब 
बातों का अर्थ यह भी नहीं है कि गांधी जी का जीवन राख की 
विभूति रमाये फ्रकीरों का ही जीवन है । उस जीवन में सम्पत्ति 
तथा अर्थ-शास्त्र का समुचित स्थान है । उन्होंने केवल पूँ जीवाद 
पाश्चात्य समाज की पूं जी-पूजा को दूर करने के लिए मूल्यों का 
पुनमू ल्यीकरण किया है। उनके अश्शास्त्र में बिना श्रम छिये 
खाना जुर्म और पाप हैं । और साथ ही उनके घमं-शास्त्र, कन्ना 
कविता, सौन्दय और सम्पत्ति का भी समुचित स्थान हैं । सरो- 
जिनी नायडू और भूलाभाई देसाई इसके जीवित प्रमाण हैं । 
उनका स्वदेशी ही उनका राष्ट्रीय अथ-शास्त्र &। थे औवन की 
प्रारम्भिक आवश्यकताओं में, भोजन तथा वबस्त्रों में प्रत्येक 
गाँव और स्वदेश को स्वयं पर्याप्त तथा स्वावलम्धी चनाना 
चाहदे हैं । 

यद्यपि गान्धी जी ने भारतीय राष्ट्र को ऋपने प्रयोग झा 


( २२० ) 
क्षेत्र बनाया हुआ है ओर भारतीय राष्ट्र की स्वाधीनता इस 
समय उनका प्रमुख ध्येय है परन्तु गान्धी जी की राष्ट्रीयता 
पाश्चात्य राष्ट्रीयता नहीं | उनकी राष्ट्रीयता भी राजनैतिक न 
होकर नैतिक तथा आध्यात्मिक है। उनकी यह राष्ट्रीयता 
उनके विश्व प्रेम को सीढ़ी है | भारत की स्वाधीनता गांधीजी के 
लिए उनकी विश्व-सेवा और मानव-सेवा का साधन मात्र है। 
स्वयं महात्मा जी ने यह कह्षा दे कि में भारत की स्वतन्त्रता 
द्वारा यूरोपीय शोपण के घातक पीड़ित से पीड़ित समस्त मनुष्य 
जातियों का उद्धार करना चाहता हूँ | भारत को स्वाधीन करके 
वे स्वाधीन भारत द्वारा समस्त सनन्‍्तप्त संसार को शान्ति, 
स्वाधीनता, समता और सहभ्रावृता का सन्देश देना चाहते हैँ । 
इस तरद्द वे भारतीय स्वाधीनता को विश्व-शान्ति तथा मानव 
-स्वाधीनता की कुझ्ी समभते हैं। गान्धी जी की इस विश्व- 
प्रेममयी राष्ट्रीयता को, माक्संवादियों की अन्तर्राष्ट्रीयता से भी 
ऊँची तथा अधिक कारगर राष्ट्रीयता के इस उदार तथा विशांल 
स्वरूप को जनरल स्मस्ट जेसे ब्रिटिश साम्राज्य के स्तंभ तक ने 
मुक्तकण्ठ से स्वीकार किया है। गान्बी जी के सिद्धान्त उनके 
कार्यक्रम हैं। उन्का कार्य-क्रम राष्ट्र-रचना का काय-करम है। 
यों तो उनके रचनात्मक कार्य-क्रम के अठारह विभाग हैं परन्तु 
मुख्यतः उसे चार भागों में बाँटा जाता हैः--(/) खादी और 
चरखा, (२ ) दरिजन-सेवा, (३ ) हिन्दू-मुस्लिम एंकता और 
( ४) राष्ट्रीय शिक्षा | इनमें पहला आर्थिक कांय-क्रम है, दूसरा 
सामाजिक, तीसरा राम्ट्रीय तथा चौथा तीनों का मूलाधार। 


.( २२१ ) 


चारों में परस्पर अझ्काछ्ली सम्बन्ध है। 

गान्धीजी ने अपने जीवन सें खादी ओर चरखे पर बहुत 
अधिकजोर दिया है। वे अपने को बढ़े गव के साथ खादी के पीछे 
पागल करार देते हैं फिर भी खादी और चरखे के महत्व को 
अभी. तक मानसिक और राजनैतिक दासता में ग्रस्त दमारे 
दशवासियों ने भली भांति नहीं सम पाया है 
उन्होंने यह नहीं समझ पाया है कि जिस तरह 
माक्स-वाद कारखानों में काम करने वाले मजदूरों को एक 
दृशेन तथा कार्य-क्रम देता है उसी प्रकार गान्धीजी का चरखा 
सिद्धान्त भी किसानों का संजीवन-धर्म और कारगर कार्य-क्रम 
है। आर्थिक दृष्टि से चरखे का आविष्कार अद्वितीय है / लेखक 
अथ-शास्त्र का विद्यार्थी है। इलाहाबाद विश्व-विद्यालय में अर्थ 
शास्त्र में ही उसन एस० ए० किया हैं. । इसके अतिरिक्त भारतीय 
किसानों की समस्या को उसने अपने जीवन के अध्ययन क। 
विशेष विपय बनाया है। झपने अब तक के समाज्-अध्ययन 
ओर जीवन के पूरे अनुभव के आधार पर वह निसझ्लोच यह कह 
सकता है कि भारत के किसानों की आ्रार्थिक समस्या का इल 
करने के लिए चरखे की वरावरो का कोई भी कार्य-क्रम इस देश 
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की सरकार अथवा राजगैतिक दल नहीं उपस्थित कर सका ईँ । 
समस्त भारतीय अर्थ शास्त्राचार्य फिर चाहे वे हिन्दुस्तानी हों 
या अंगरेज इस बात में सब सम्मत हैं. कवि भारत के किसानों को 
साल में कम से कम पाँच मद्दीने के क़रीब पूरे समय के लिए 


और पूरे साल भर तक घर के बूढ़े-बढ़ों और विववादि के लिए 


( २२२ ) 
सहायक धन्धों की अनिवार्य आवश्यकता है। इस आवश्यकता 
की पूर्ति के लिए अथ-शास्त्रियों ने जितने सहकारी धन्धे बताये हैं 
ओर जितनों पर सरकार ने पिछले पश्चीस बरसों में सावंजनिक 
रुपया खरे कर के प्रयोग किया है उनमें से एक भी खद्दर तथा 
चरखे के पास तक नहीं फटक सकता । चरखे के लिए न पूंजी 
चाहिए, न विशेष शिक्षा | दो-तीन रुपये की पूँजी में चस्खे का 
धन्धा शुरू हो जाता है | कताई वगेरह सीखने के लिए भी गाँव 
से वाहर किसी पाठशाला में जाने की जरूरत नहीं। रुई का 
कच्चा माल मैदान में तथा ऊन तकली पहाड़ में आसानी से मिल 
सकती है । इससे काती हुई रुई या ऊन अपने ही घर के कपड़े 
बनवाने, बुत्वाने के कास में आ सकती है । यह धन्धा हर 
मौसम में हर घर में हर समय सुविधानुसार किया जा सकता 
है । घर में ही उसके अनेक सम्बन्धित धन्धे, उटाई, घुनाई, पोनी 
चनाई इत्यादि हो सकते हैं। और इतनी थोड़ी पूजी से, सबेत्र 
सुलभ शिक्षा द्वारा कोई भी व्यक्ति, बूढ़ी औरतें तक, इतना कमा 
सकता हैं कि जो भारतीय किसानों की रोज़ाना औसत आमदनी 
से अधिक है । आज़ समस्त भारतीय अ्र्थ-शास्त्री खबर और 
चरखे की इस सहिमा को सहपे स्वीकार कर चुके हैं। आचाय 
प्रफुल्नचन्द्र राय सरीखे वैज्ञानिक भी खादी तथा चरखे के कट्ठर 
समर्थक हैं । इस सम्बन्ध में लेखक अपने एक अल्लुभव को नहीं 
भूल सकता | सन्‌ १६३७ में जब चह संयुक्त प्रान्तीय सरकार का 
प्रान्तीय श्राम-सुधार अफ़्सर था तब इस हेसियत से दिसम्बर के 


(्‌ 2२३3 


) 
सरकार की ओर से कई प्रोफेसर अच्छी तनख्वाहों पर केवल 
ग्राम्य-उद्योग-धन्धों का अध्ययव करने के लिए रखे थे) उन्होंने 
लेखक को मधुसक्खी पालने, रेशम के कीड़ों को पालने इत्यादि 
के तीन चार घरेलू उद्योग-धन्घों के सम्बन्ध में अपने अध्ययन 

के फल दिखाये | परन्तु जब लेखक ने उस विशेषक्ष प्रोफेसर 
मंडली से यह पूछा कि क्या आप यह बत्ता सकते हैं कि एक 
ऐस्ट्रेन्‍्स पास लवयुवक इन में से किसी भी एक को आठ घण्टे 
रोज़ कर के निश्चत रूप से पन्द्रह रुपये मद्दीन कमा सकेगा तो 
उन्होंने स्पष्टतया यह स्वीकार क्रिया कि वे इस प्रश्न का निश्चित 
उत्तर नहीं दे सकते | अपने वाईस बए के सावेज्ञनिक्त जीवन में 
सूबे की लेज्िस्लेटिव कौंसिल, केन्द्रीय एसेम्बली या ढिग्ट्रिक्ट 
घोड़े में अथवा बाहर के राजनैतिक दलों में लेखक को कोई भी 
यह नहीं बता सका है क्रि चरखे और खादी की जगढ ले सकने 
वाला दूसरा सहायक धन्धा कोन सा है ? इस महायुद्ध में तो 
चीनादि के अनुभव ने खादी ओर चरखे की उपयोगिता को ओर 

प्री सच मान्य कर दिया है । जब हवाई जहाज्ों की बमों से 
फेक्टरियाँ नष्ट कर दी जाती हैँ। तथ कपड़े को समस्या चरख- 
करघे से ही हल हो सकती हैं । इसी के फल-स्वृरूप चोनी कम्यू- 
निस्तों को चीन में लाखों चरखे और हज़ारों करपे चलचाने पड़े । 
अमेरिका और यूरुप में भी वेकारों तथा अकाल पीड़ितों की 
सहायता के लिए चरख की उपयोगिता बह्ों के विद्वान तथा 
कतभवी लोक-सेवक स्थोकार करने लगे हैं। इसके अतिरिच्त 


हक ० 


चरखा केवल सहा ही नहीं, बह समाज की झायिक 


( २२४ ) 


व्यवस्था का वह ढह् है जो शोपण और पूँजीवाद की जड़ पर 
कुठाराघात करता है उसे पैदा ही नहीं होता। जहाँ सर्व साधारण 
के हिमायंत्ती साम्यवांदी और समाजवादी बड़े पैमाने पर उद्योग 
धन्धों का, कारखानों और पू'जीवाद का समर्थन करके गांवों 
का और गाँवों की सभ्यता का स्व नाश चाहते हैं तथा श्रमौणों 
को उन्मूलित करके उन्हें किसान से कुली बनाते हैं वहाँ चरखा 
किसानों की कामधेनु और गाँवों की सभ्यता का संजीवन है । 
पूं जीवाद के लिए चरखा चक्र-सुदर्शन है। खादी हिन्दुस्तान में 
केवल सहायक धन्घे, वस्त्रावलम्बन आदि आर्थिक समस्याध्रों 
की ही पूर्ति नहीं करती वह देशी पूँ जीपतियों के शोषण से ग़रीबों 
तथा सर्व साधारण को बचाती है। इसके साथ द्वी साथ वह 
उच्च श्रेणी वालों और सब साधारण में, शहरवालों और गाँव 
वालों में मेल तथा एकता स्थापित करती है | अखिल भारतीय 
चरखा सद्द और खादी-भण्डार इस काय को जिस उत्साह तथा 
सफलता के साथ कर रहे हैं वह स्वधा उत्साह-बद्धक है । 
खादी ओर चरखे का अचार देश व्यापी हो जाय तो, और 
स्वाधीन भारत में उसके देश-व्यापी द्वोने में कोई सन्देह नहीं हो 
सकता तो करोड़ों किसानों की सद्दायकु धन्धे की समस्या, 
बेकारी की और आर्थिक उन्नति की समस्या सहज में ही हल हो 
जायथ। अब तो ञ्रामोद्योगों का एक और विभाग स्थापित करके 
महात्माजी ने भ्रामों के सहायक धन्‍न्धों की. ही नहीं, समस्त 
ग्रामीण उद्योग-धन्धों- की समस्या को हल करने का “भगी रथ- 
प्रयत्न प्रारम्भ किया है। इस दिशा में भी .उनके प्रयोग अभूत- 


(. २२४५ .) 


पूर्व. और पथ-प्रद्शक हैं । यह पहले कहा जा चुका है कि गान्धी 
. जी के काय-क्रम के चारों अ्ज परस्पर सम्बन्धित हैं। चुनाँचे 
: चरखा और खादो हरिजनों और मुसलमानों की वेकारी, अद्ध 
:बेकारी और ग़रीबी की समस्या को भी उतना ही हल करती है 
ज़ितना हिन्दुओं की । लाखों हरिजन और मुसलमान इस समग्र 
भी झ्रामोद्योगों विशेषकर खादी ओर चरखे के उद्योग से भरपूर 
लाभ उठा रहे हैं। जन-संसर्ग स्थापित करने के लिए, गायों की 
जनता में धस कर उनकी सेवा करते हुय उनका विश्वास प्राप्त 
_ करने तथा उम्हें-जआाम्रत और सद्नठित करने के लिए भी खादी 
 चरखा ओर गामोद्योग का काय-क्रम सर्वोत्तम कार्य-क्रम है। 
जिस, जन-संसगे के लिए रूस के उन्नीसवीं सदी के सुशिक्षित 
क्रान्तिकारी अपने चेहरों पर तेज्ञाव डाल कर या बढ़ईगीरी 
वगैरह के कार्य सीखकर कठिनाई से पहुँच पाते थे वह गान्धीनी 
के रचनात्मक कार्य-क्रम द्वारा अपने आप प्राप्त दो जाता है । 
रिवाड्ं-बी-प्रैग आदि पाश्चात्य लेखकों ने भी “खादी का अर्थ- 
शारुत्र” नाम की पुस्तक लिखकर मानमिक्र द्ामता और अपनी 
, लघुता के भाव से बुरी तरह ग्रस्त ॒ पढ़ेलिखे नौजवानों के श्रम 
को भली भाँति दुर कर दिया हैं| 
 गान्धीजी का हरिज्ञन-सेवा का कार्य-क्रम हिन्दुओं की 
ह आत्म-शुद्धि अथवा उनकी पाप-निश्रत्ति का काय क्रम है | इस 
पिटि से हिन्द-जाति की जितनी सेचा और भलाई घ्स काल में 
इात्मा सानन्‍धी ने की उतनी शेप समस्त हिन्दुओं ने मिलकर 
सी नहीं की | मेकडानल्ड' “फैसले द्वारा प्रिटिश साम्राम्य- 


.. ( २९६ ) 
शाद्दी ने सश के लिए हिन्दू-समाज को टुकड़े २ करने की मो 
ज्यवस्था की थी उसको केवल मद्दात्मा गान्धी ने अपने प्रासों 
फी वाजी लगाकर, आमरण अनशन करके की । हिन्दुश्रों-के 
ओर किसी नेता में न तो इतना साइस ही था न इत्तनी सामच्य 
ही । यह अकेले महात्मा गान्धो के बलिदान और तपोधल का 
सुफल है कि आज हरिजन इिन्दू-समाज में हो बने हुये हैं। 
हरिजनों की भी जितनी सेवा महात्मा जी ने की उतनी संसार 
में और किसी ने नहां की । ओर कितने हरिजनों के साथ न्याय 
करने के लिए, ट्विजों की 'अन्तरात्मा को जगाने के लिए इक्कीस 
दिन का जीवन को संशयास्पद बनाने वाला त्रत किया ? ओऔर' 
किसने हरिजनों के लिए इतना रुपया इकट्ठा करके उनके लाभाथे 
इतनी संस्थायें स्थापित की ? और किसने हरिजनों के पत्त में 
तथा छुआछूतादि के विरुद्ध और हरिजनों के लिए मन्दिर- 
अवेशांघकार के लिए इतना घनघधोर अ्रचार तथा आन्दोलन 
किया ? और किसने हरिजनों के लिए अपनी जान खतरे में 
डाली ? यानी और कोन हरिजनों का पक्ष-समर्थन करने के 
कारण मूढ़ विश्वासी तथा प्रगतिं-विरोधी धर्म ध्वज़ों के बस का 
असफल लक्ष्य बना ? आज हरिजन बोडे निरंतर हरिजन सेवा 
कार्य में लगा हुआ है। आज ब्रिटिश भारत के बड़े-बड़े मन्दिरों 
में.ही नहीं द्रावनकोर ऑऔंधादि कई देशी रियासतों में भी प्राचीन 
से आ्चीन तथा प्रतिष्ठित से प्रतिष्ठित मन्दिरों तक में हरिजनों 
का सहर्ष स्वागत होता है महात्मा जी ने स्पष्ट शब्दों में निश्चित 
रूप से यह घोषणा कर दी # कि अब मंक ह्न्दि समाज अपने * * 
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साथे से अस्प्रश्यता के कलंक को नहीं धो बहावेगा तब तक 
उसका जीवित रहना सन्देहास्पद होगा । वे छुआछूत को हिन्दू 
धर्म का अभिशाप सानते हैं और प्राणपंस से उसे दूर करने 
का प्रयत्न करते हैं। अपने जीवन में एक भंगी कुमारी को 
उन्होंने अपनी दत्तक पुत्री बनाया हुआ है और कर्मो में कोई 
दोष नहीं है यह सिद्ध कर दिखाने के लिए उन्होंने स्वयं 
पाखानादि साफ करने का भंगी का काये किया है तथा समस्त 
द्विज़ हिन्दुओं से आश्रम में करवाते हैं। महात्मा जी का मद्य- 
पान निषेध का आन्दोलन भी दरिज्ञन द्विताथ है क्योंकि धोवी 
मेहतर आदि अनेक हरिजन समुह शराब के शिकार तरह तरह 
के कष्ट भोगते हैं इसीलिए शराब खोरी वगैरह के विरुद्ध 
महात्मा जी की आज्ञा से हज्ारों उचचवर्णीय कुल कन्याश्रों तथा 
कुलललनाओं ने शराबादि की दुकानों पर पिकेटिंग करके जेल 
की यन्त्रणायें सहीं और इसीलिए महात्मा जी मद्यपान को 
घटाने- मिटाने के लिए करोड़ों रुपयों की हानि सहने में तनिक 
भो नहीं दिचकिचाते । ग्ररीबों मझदूरों, ओर दरिजनों की सेवा 
तथा हितैपिता का इतना बड़ा और प्रत्यक्ष प्रमाण और कहाँ 
मिल सकता है । 

मद्ात्मा जी का हिन्दू-मुस्लिम एकता सम्बन्धी कार्ये-क्रम 
भारतीय राष्ट्रीयता की आत्म-शुद्धि का कार्य-क्रम है। हिन्दू- 
मुस्लिम एकता के लिए महात्मा जी ने खिलाफ़त को अपनाया 
ओर अली-बन्धुश्रों तथा समस्त घर्म-मीर और स्वापीनता-विय 
मुसलमानों को हिन्दू मुस्लिम एकता के पवित्र रूप में ला वाया 


(६ ऋरद ) 
हिन्दू-सुस्लिस एकता के लिए उन्होंने इफीस दिन का उपवास 
करके अपने दुबल शगैर को झ्ुलसांया तथा अपने प्राणों को 
खतरे में डाला | इस बात को सभी निष्पक्ष लोग निस्संकोच 
स्वीकार करते हैं. कि हिन्दू-मुस्लिस एकता के लिए जितना प्रयत्न 
महात्मा गाँधी ने किया उतना देश के हिन्दू-अथवा मुस्लिस 
दूसरे किसी भी नेता . ने नहीं क्रिया । हिन्दुओं की त्तरफ़ से कोई 
भी ज्यादती होने पर महात्माजी ने निष्पक्षता तथा निभयता- 
पूर्वक उसको निनन्‍्द्नीय बताया । अपनी इस निष्पक्षता ओर 
स्पष्टोक्ति के कारण ही समस्त -आऑय-संमांज का कोप महात्मा 
जी जैसी विश्व-वन्य-विभूति पर मेंडराया । महात्मा जी के हिन्दू- 
मुस्लिस-एकता सम्बन्धी प्रय॑त्नों की सेचोइ का से से अधिक 
प्रमाण यह है. कि. हिन्दू-महासभा उन्हें मुसलमानों का पत्तंपात्ती 
तथा हिन्दुओं का विरोधी तक बताने में नहीं हिचेकिचांती। 
श्री जमुनादास सेहता ने तो महात्माजी पर यहाँ तक लॉछन 
लगा दिया कि उन्हें हिन्दुस्तांन पर मुस्लिम-राज क्ायम' करनेमें 
भी कोई एऐठराज़ नंहीं हे ! संन्‌ १६३४ में तत्कालीन राष्ट्रपति 
बाबू राजेन्द्रप्साद और मि० जिन्ना को संमंभीता इंस बात 
का प्रत्यक्ष श्रमाण है कि महात्मा गाँधी के नेठृत्व में काँम स 
भारत की राष्ट्रीयता के सर्वोपरि सिद्धान्त के अनुकूल किसी 
भी समुचित शर्त पर मुसल्मांनों से समभोता करने को तैयार 
है । इस समभोते की विफलता का एक मात्र कोर भि० जिन्नां 
की बाद की बढ़ाई हुई यह शत्ते थी कि कॉर्म स ने केवल ख़ुद ही 
इस समंझोते को स्वीकोर करे बल्कि महामनों मौलवीय प्रंश्नृति 


रश६ ) 

हिन्दू नेताओं से भी उस पर दस्तखंत करा दे | काँम्रेस के नो 
अगंस्त सन्‌ १६४२ के ऐतिहासिक प्रस्ताव में सी संद्वीय-शासंन 
ओर सह्वेगन्तर्गत प्रान्तों के यथा-सम्भव पूर्ण स्व॒साज्य के सिद्धांत 
को स्वीकार किया गया है । उसके वाद १६४३ में नज़रंबन्दी की 
हालत में भी महात्मा गानन्‍्धी ने मि० जिज्ला को समभीते- की 
बांतचीत करने के लिये आमन्त्रित किया। भारतीय राजनीति 
के पिछले पचचीस बरस का प्रत्येक विद्यार्थी इस बात को भली 
भाँति जानता है क्रि हिन्दू-मुस्लिम एकंता को महात्मा जी ने 
अपने जीवन का लक्ष्य बनां रखा हैं और यदि उसमें सफलता 
नहों मिल्ली तो इसमें उनके प्रयत्नों तथा उसकी संच्चाई का 
अखु-सात्र सी दोप नहीं है । ह 
राष्ट्रभापा ओर राष्ट्रीय-शिक्षा के लिए भी जितना प्रयत्न 
पहात्सा गानधी ने किया उतना किसी न नहीं किया | राष्ट्र 

भाषा की ओर लोगों का ध्यान आकपित करने के लिए उन्हें 
ने केबेल सावजनिक सभाओं में ही बल्कि राष्ट्रीय-महासभा 
ओर राजे मदहाराजों के बीच में भी सर्ेब दृटी-फूटी राष्ट्र-भापा 
में अपने विचार प्रकेट किये । राष्ट्रीय-महासभा द्वारा राष्ट्र-भापा 
निर्माण-काय को जितनी अधिक उत्तेजना महात्म-गान्धी ने दी 
है उतनी ओर किसी ने नहीं। मदरास में दिन्द्री प्रचार के लिए 
महात्मा जी का कार्य अद्वितीय है। मदरास ही एक ऐसा प्रान्त 
हैं जहाँ हिन्दी का सबसे कम प्रचार है, जहाँ की माढ-भाषाओं 
का हिन्दी से पारिवारिक सस्वन्ध भी नहीं। ऐसे प्रान्त में हिन्द 
प्रचार करके महांत्मा जी न हिन्दी को राष्ट्रब्यापी-भापा बनाने 


( ३३० ) 


म कोई कसर नहीं छोड़ी मद्यत्मा जी के प्रयत्नों की बदीलत दूस- 
लाख के क़रीब मद्रासी हिन्दी सीख चुके हैं। इनमें से कई 
लाख राष्ट्र-भाषा की परीक्षा में उत्तींणे. हो चुके हैं । राष्ट्रर्भापा 
को यह सावेजनिक शिक्षा दो हज़ार केन्द्रों से दी-जा रही. है । 
लगभग श्राठ सौ शिक्षक इस पुण्यकाय में लगे हुये हैं । क़रीब दो 
सो द्वाई स्कूलों में हिन्दी पढ़ाई जा रही है ।. हजारों मदरासियों 
ने राष्ट्र-भापा में ग्रेजुएट की डिग्री ले लो है। सो से ऊपर 
प्रचारक इस काम के लिए नियुक्त हैं और अब तक उपमें दम 
साख रुपये खच हो चुके हैं। सरकारी स्कूलों, कालिजों, और 
विश्व-विद्यालयों में दी जाने वाली निर्थंक और हानिकर शिक्षा 
के दुष्परिणामों से कोई राष्ट्र-भक्त अनभिन्न नहीं है । मद्दात्माजी 
ने तो स्पष्ट शब्दों में इन्हें गुलामखानां करार दे दिया है। 
सन्‌ १६१६-२० में उन्होंने देश वासियों से अ्रपील को कि वे इस 
स्कूलों तथा कालिओं में पढ़ना छोड़ दें। साथ ही उन्होंने कई 
जगह राष्ट्रीय-विद्यापोठों की भी स्थापना की । सहात्माजी 
केवल साक्षरता या पुस्तक-पठन-पाठन को ही शिक्षा नहीं मानते। 
चरित्र और सानवता के विकास को वे शिक्षा का परम उद्देश्य 
समभते हैं। वे चाहते हैं कि शिक्षा ऐसी हो जो मनुष्य को आत्म 
संयमी, समाजोपयोगी और स्वावलम्बी बनावे तथा उसके तन, 
मन ओर अत्सा तीनों का समुचित विक्नास करे । सन्‌ १६३७ से 
वर्धा की क्रान्तिकारी शिक्षा-योजना राष्ट्रीय-शिक्षा की सर्वोत्तम 
योजवा के रूप में देश के सामने दै। बड़े २ सरकारी .शिक्षा- 
शास्त्री भी उसकी उपारेयता के. सामने सर क्कुकाने लगे हैं। 


( २१३१ ) 


इसमें श्रम-द्वारा शिक्षा का वह सिद्धान्त अपने श्रेष्ठ तम रूप में 
संन्निद्दित है जिसका प्रतिपादन सुप्रसिद्ध अमेरिकन जान डीवी 
नें किया था। रारोब भारत की परिस्थित्ति में महात्माजी शिक्षा 
को स्वावलम्बिनी बनाना चाहते हैं । कस 
 * न जाने कितने भ्रयोगों के बाद मद्दात्माजी ने चरखा, शिक्षादि 
के अलावा आहार और चिकित्सा सम्बन्धी भी अनेक आविष्कार 
भारत के वरिद्र-नारायणों के द्विताथ किये हैं । करोड़ों ग़रीत्रों की 
चिकित्सा के लिए उन्होंने ऐसे नुसर्े तेयार करवाये है जिनमे 
एक आने में एक हफ्ते तक दवा ली जा सकती है। पाश्चात्य 
सभ्यता की दांसता में इचे हुये मूर्ख परिडित' इन नुस्खों को 
'गुह्या मानव-नारा' कहकर भल्ले ही पुकारें परन्तु पाश्चात्य 
जिकित्सा-पद्धंति के ऐलियोपेथी की उच्चतम शिक्षा-प्राप्त अधिकारी 
डाक्टरों ने ही इन नुसखों को जिसमें नवीनतम आयुव दिक तथा 
एलियोपेधिक औषधियों का अनुभूत सम्मिश्नण है “होम डाक्ःरा 
नामक दृहताकार पुस्तक में जिपिवद्ध किया है और दिन्दुलान 
के करोड़ों किसान इन नुसखों के अभात्र में सदियों तक मकि ब्रयों 
को मौत नहीं मर सकते उत्त समय तक जब तक इन 'मूत्र- 
परिडतों के सुख-स््रप्त कार्य-रूप में परिशित हों। परित्यक्त वैज्ञा- 
निक सिद्धान्वों की जूँठन के नाम पर अपने को “वैज्ञानिक”! 
कहने वाले ये कल्पना विहारी साम्यवादी अपने फिसतट्टी अल्प- 
ज्ञान में स्वयं तो इवे हुये ६ द्री करोड़ों गारीत्रों की भी अपने ही 
साथ डुबाना चाहते हैं । 

महात्मा जो के प्रयोगों को सारत में चमन्‍कारिष सफरना 


( २३२ .) ह 


मिली है.। सन्‌ १६२० में वे. खिलाफ़त पच्मज्नाब-हत्या कार्ड और 
स्व॒राज्य की समस्या-त्रय को लेकर उन्होंने पढिली वार देश के 
सामने अपना अहिंसात्मक असहयोग ओर सत्याग्रह का कार्य 
क्रम रक्‍खा | उसी साल राष्ट्रीय महासभा काँग्रेस ने अपने नाग 
पुर में होने वाले वार्षिक अधिवेशन में उसे अपना-लिया ! देश 
के बड़े-से-बड़े नेता उसके विरुद्ध थे । लाज्-बाल-पाल में से लोक- 

मान्य तिलक का स्वर्ग-चास हो चुका था। लाला लाजपतिराय 
ओर वादू विपिन घन्द्रपाल ने महामना मालवीय आदि के साथ 


उसका घोर विरोध क्रिया फिर भी महात्मा जी का प्रस्ताव पास 
हो गया | उसके घाद कुछ ही महीनों में देश भर में एक कोने से 


लेकर दूसरे कोने तक गाँधी की आँधी चलने लगी। देश की 
जाप्रति के जो गीत राष्ट्रीय मद्दासभा. में गाये जाते थे वे प्रत्यक्ष 
सच होगये । करतारने गाँवी के द्वारा भारत को जगा दियां। 
और बह जगा खोजता हुआ निज-वल, मान, बुद्धि, अधिकार । 
धनी जगे श्रम-जीत्री जागे और ज्ञगा कृपक-परिवार ! श्रम-जीवियों 
'की जांग्नति की हृड़तालों, विशेषकर बन्नाल और असास की 
हड़तालों के रूप में प्रकट हुई | कृषक-परिवारों की जाग्मति का 
विस्फोट उस समय चोरी चौरा-हत्याकाण्ड के रूप में ओर सद्भ- 
ठित हो जाने.पर वारदोली के सफल्त सत्याग्रह के रूप में हुआ । 
धनियों की जांग्रति क्ा रूप संसार ने सन्‌ १६४२ के “भारत 
छोड़ो” के नेतृत्व हीन आन्दोलन के समय अहमदाबादादि की 
मिलों की उन हड्तालों के रूप में देखा जिसे देख कर-म्रिटिश प्रधान 
सन्‍्त्री चचेहिल तक को ब्रिटिश पालियामेन्ट में यहु शिकायत 


रश्३े ) 

करनी पढ़ी कि भारतीय मिल-सालिक इस आन्दोलन में रुपया 
दे रदे हैं। ओर जिसके जवाब में अखिल-भारतीय-व्यापारी 
मण्ठल के तत्कालीन सभापति ने निर्भयता के साथ यह कहा 
कि हमें इस बात पर गब है कि स्वदेश की स्वाधीनता के संग्रास 
में हम अपने कत्तेव्य का पालन कर रहे हैं। जन जाग्रति की 
दृष्टि से समस्त संसार के इतिहास में इतनी सफलता के उदाहरण 
विरले ही मिलेंगे । इतने विशाल ओर बहु संख्यक देश में इतनी 
जागृति दूसरा कोई भी नेता अरबों रुपये खचे कर के दशाच्दियों 
में भी नहों कर सकता । जितनी महात्माजी ने कुछ महीनों में ही 
कर दी | हिन्दुस्त(न में दूसरा कोई भी कार्य-क्रम बीसिप्रों बे में 
भी उतना लोक प्रिय और स्व विदित नहीं हुआ जितना 
महात्माजी का कार्य-क्रम बीस मह्दीने में ही होगया | यह जन 
जागृति बिखरी हुईं नहों रही वह हिन्दुस्तान के हर जिले में दी नहीं 
हर तहसील ओर मंडलों तक में कांग्रेस कमेटियों के संगठन के 
रूप में संग्रहीत कर ली गई । इसी अभूतपूर्व संगठन का यह्‌ फल 
है कि कांग्रेस ब्रिटिश साम्राज्य के सर्वाध्च अधिकारियों रा 
खुल्लमखुल्ला सब से अधिक संगठिन तथा प्रभावशाली मानी 
जाती है गांधीवाद की यह चमत्कारिक सफलता विदेशी-सरकार 
द्वारा कांग्र स के प्रतिकूल बनाये हुए चुनाव वियानों में भी उनके 
राज्य के यहां क्रायम रहते हुए भी चुनावों में कांग्रेस की पूर्ण 
विजय के रूप में जिन प्रान्तों में मुस्लिम बहुमत हे उनमें भी एक 
सात्र शुद्ध छुस्लिम प्रान्त नांथे-वस्ट फ्राटागर प्रास्त मे भा कांत्र सा 
मंत्नि-मंडलों के रूप में समस्त संसार के सामने आ चक्री दे 


( रे३े४ ) 


गांधीजी ने न केवल जन जागृति ओर जन संगठन का 
बहुमूल्य-कार्य विद्युत गति से पूरा किया। वल्कि उन्होंने तपे 
हुये और शिक्षित पूरा समय देकर काम करने वाले सहसरों 
शष्ट्र सेवकों फी एक सेना भी तैयार करदी ओर इनमें से सहस्रों 
के जीविका के प्रश्न को भी दल कर दिया। उन्होंने देश को आत्म- 
परिचय कराया आत्म विश्वाप और आत्मावलम्बन का मोहन 
मन्त्र दिया ।गांवीजी से पहले जनता और भारतवासी हुक्कासों 
ओर अंग्रेजों से डरती थी, गांधीजी की शअ्रहिंसा ने निरत्ध 
जनता को वह आत्म शक्ति दी कि हुक्‍ककाम तथा ,अमंज् 
हिन्दुस्तानी जनता से डरने लगे | हिन्दी के राष्ट्र-कबि के 
शब्दों में “टोपधरों को सात किया इन गांधी टोपी वालों 
ने” । गान्धीजी ने भारत की कोटि-कोटि जनता को अभय 
पाठ पढ़ाया ऐसा पाठ जिससे भारत का जन-साधारण यह्द 
“कद्दने लगा कि, “परवाद्द अब किसे है इस जेल ओर दमन की । 
इक खेल हो गया है फाँसी पै कूल जाना”। महात्मा जी ने 
देश, के. सहस्तशः नर-नारियों में स्वदेश-सेवा और स्थवेश की 
'सधीतता के, लिए. ..संदष प्राणोत्सर्ग की भव्य-भाग्या को 


प्र 4 03)» 

भर, दिया. १ ।#ककाफ हतीकत्मल ६४ 

कफ हे सब:खातों।| के साथ की साथ सहात्साजी ने.स्व॒देश चासियों 
जो पास्वाद्मसभ्यृताजे पा पम्नुयत्र भाव से मुक्त करके >राट्रोय- 
व्संस्कृतिसको- सुली ए अत, भारतीयों, के इस किक 
'्रथा।असाम्जिकएजीवक्तके -समसा; हज हैं जल सी 
सधाई कीसफ्- गज हित-की के ऐड शा, भ पड. 


( २३५ ) 


की अन्धी मक़ल, वाल-विवाह, बृद्ध-विवाह, अनमेल-बिवाद्द, 
सबरदस्ती बैधव्य, परदा, स्त्रियों के प्रति दु्येबद्दार तथा उनकी 
अपेक्षादि अनेक जड़ खढ़ियों तथा कुप्रथाओं पर सफल कुर्दीश 
घात किया । उन्होंने स्वदेश की मरती हुई श्रद्धा और “सर्प 
अन्तरात्मा को फिर से जिल्ाया। उन्होंने भारत रूपी ईप्ुुमान 


को उसके असीम बल का ग्सरण कराया । संक्षेप में, महात्मानी 
ने, हिन्दुस्तान में सफलता पूथक आर्थिक, धार्मिक समा ज़्क 
ओर राजनैतिक चौमुखी क्रान्ति कर दिखाई। पराधीनता के 
समस्त दूपित-कल्ुपित तथा पापसय सूल्यों का पुनर्मल्य करण 
करके नवीन प्रतीकों की स्थापना की | खादी अर गाय दी 


हित डिक उकः 

के रूप में राष्ट्रससेवकों को वह वरदी मिली जो न. केबल 
हर पे ्ठो 

की अन्य सब वरदियों से निराली ही है बल्कि जो भारत के 
पार 

अ्िसात्मक स्वाघीनता-संग्राम के सबंथा उपयुक्त प्रीर, जिसे 


मं 


ते डरड फ़़ाह 
भारत का बच्चा-चच्चा जान गया हैं । 


०] & 77 ऊए फ जाझ्ार 
नप्र में किसानों और मजदूरों की फोरी समस्याश्रों के 


छः फझाह वक क्फछ 
हल करने के लिए भी गान्धी-बादी काय-क्रम अपनी अमोघ 


555 गे केश छठ # कर एफ का 

आर सचे श्रेष्ठता के अनेक प्रत्यक्ष प्रमाण दे चुका है । चम्पारन 
छः मन छट्टदालझ छाया 

में, खेड़ा में बारदोली में किसानों का संमस्याशां को किसने हल 
४ #+ उ5छ | 5 फकऊ 

किया ? गान्धी-वादी कार्य-क्रम के अनुसार हिन्दस्तान सें 
नए ४36 ऐड 5 हर 

किसानों को जितना आथिक तथा कानूनी, लाभ पहचाया जा 
॥72५3: दा 

चुका हैं उतना पराघीनता की हालत मे किस देश में कहां किसने 
क्र ६ न्कूल गा छ+प्णफ 

पहुँचाया ? हिन्दुस्तान की दूसरों कीइ भी पाटों उसको बराबरी 
है दवि, फडघफू इकरछ प्प्ा ? भ 


का दावा तो कर ही नहीं सकती दूसरे स्वाधोनः देशों में भी 


( २३६ ) 

ऐसे उदाहरण बहुत कम मिलेंगे कि इतनी कम कोशिश से, 
इतनी कस हानि 'ओर कुर्बानी प्रतिदान से इतना अधिक लाभ 
किसानों को पहुँच गया हो ? मज़दूरों के सदड्रद्दन का भी जो 
सुन्दर उदाहरण महात्मा जी ने अहमदाबाद के मज़दूरों के 
संगठन के द्वारा पदार्थ पाठ के घबतोर देश के सामने रखा हैं 
उसका मुक्ताविला कोन कर सकता हैं ? सब लोग इस बात को 
जानते हैं कि अहमदावाद के मजदूरों को अपनी मज़दूरी बढ़ाने 
में जितनी सफलता मिली है उतत्ती-हिन्दुस्तान भर में और कहीं 
के मज़दूरों को नहीं मिली। अहमदावाद में मजदूरों की भलाई 
के जितने अधिक सद्भगठित तथा सुग्यवस्थित कार्य होते हैं उतने 
और कहीं द्वोते हैं! अहमदाबाद के सज़दूर जितने अधिक 
सद्नठित हैं उतने ओर कहाँ के सद्गठित हैं ? 

जन-जाग्रति की यह जान्हवी नारी-जाग्रति की धारा में भी 


प्रवाहित हुई है ! असूरयम्पश्या कुलाज्ननाओं से सहरख्रशः की. 


तादाद में परदा छुड़ाकर उन्हें सती सावबिन्नी की भाँति अभय 
बनाने का श्रेय सहस्त्मा गांन्धी के सिवा और किसको है 
१६३० के सत्या द आन्दोलन में देश-भर में सहस्तशः खियों ने 
जिस साहस ओके वीरता का परिचय दिया उसे कौन भूल 
सकता है। चागपु 0 में कए्डा सत्याग्रह के समय जिस समय 
राष्ट्र-माता कस्तूरपा गांन्धी के नेठृत्व में शहखशः स्त्रियाँ “सहीं 
झुकेगी, नहीं करेगी, नहीं झुकेगी, कभी कद्दीं । भारत भू की 
राष्ट्र-पतता लक सकती है कभी कहीं १” गातो - हुई निकर्ली 


थीं उस दिव्य चैक को कभी सुलाया जा सकता है ! संदेव . 


( २३७) . 


परदे में रहने वाली कुल-बधघुओं और कुल कन्यकाओं का 
विज्ञायती कपड़ों की ही नहीं शराब तक की दूकानों पर पिकेटिंग 
करना, पुलिस की लाठियाँ और गोलियां तक खाना, तथा 
हँसते-हँसते जेल जाना चमत्कार नहीं तो और क्‍या हैं? और 
नारियों की यह जाग्रति उनकी सन्तानों बालक-बालिकाओं, 
बानर सेनाओं तथा बिल्ली सेनाओं के रूप में प्रस्फुटित हुई। 
इन बच्चों तथा बच्चियों ने भी अनेक स्थलों पर मोटर लौरियों 
ओर सशस्त्र पुलिस के घोड़ों के सामने अभिमन्यु की सी घीरता 
दिखाई। उनके गानों और नारों की याद आज़ भी शरीर में 
बिजली-सी दौड़ा देती है । 

गान्धीजी के किस २ प्रयोग की सफलता का वर्णन क्रियो ज्ञाय २ 
भारतीय राष्ट्र-जीवन का ऐसा कौन सा अ्रज्ञ है जिसको उन्होंने 
अनुप्राणित न किया हो ? भारत के लिए सद्दात्माजी वे पारस 
सिद्ध हुए हैं कि जो कोई भी भारतीय लोहा उनसे छू भर गया 
बही सोना हो गया ? आज़ भारत में जिन ऊँचे से ऊंचे पदों पर 
आखूढ़ जिन हिन्दुस्तानियों की, सरों की, एक्जीक्यूटिव कॉसिल 

के गेम्त्रर की जो भर-मार है तथा अम्वेडकरों की जो कुछ 
ओर जितनी भी पूंछ है वह सब महात्मा गांधी की बदौलत हैं | 

आज भारत में, सीमेन्ट, शफर, कपड़ा, स्टील आदि के जिन 

उद्योग-धन्धों की कल्पनावीत उन्नति हुईं है बह महात्माजी के 

नेतृत्व में प्रादुभू त स्वदेशो को भावना का ही फल है। अनेक 

विशेषज्ञ भारतीय अ्थ-शाब्लाचार्यो' ने भिन्न-भिन्न समयों पर 

भिन्न-भिन्न वातों का दिसाव लगा ऋर यह बताया हैं कि स्वदेशी 


( रेहे८ः ) 


आन्दोलन की वदौलत भारत को रनों फा लाभ हुआ है। 
सद्दात्मा गाँधी के रूप में भारत को जैसा अट्वितीय नेता मिला 
है वैसा संसार के इतिहास में आज तक किसी देश को नहीं 
मिला । उनमें मात्सिनी और गैंरीवाल्डी, साक्र्स और लैनिन, 
दोनों फे शुण अपने उच्चतम और युद्धतम रूप में एक ही जगह 
विद्यमान है| जन-नेठ्त्व के गुणों में उन्होंने मानव-कल्पना को 
भी पीछे छोड़ दिया हद । किसी पाश्चात्य विद्वान लेखक ने यह 
ठीक द्वी लिखा है कि उनके कान ऐन मौके पर भारत-भूमि की 
भाषां को सुन कर ऐसा काय क्रम बनाते हैं जो सब के सन्देहों 

को असत्य सिद्ध करके चमत्कारिक सफलता कर दिखाते हैं । 

तुलना आर उपसहार 

हम यह देख चुके कि लोक-तन्त्रवाद कान तो कोई शास्र 
है न विज्ञान | उसको जो मौलिक स्वयें-सिद्धियाँ हैं वे अव्याव- 
हारिक आदशं-मात्र हैं। दो-एक छोटे से देशों को छोड़कर कहीं 
भी वे शासन की नीति अथवा उसके स्वरूप का आधार 
नहीं हैं. इन दो-एक छोटे देशों फे अलावा त्रिटेन और अमेरि- 
कादि बड़े बड़े देश! में उसका जो रूप प्रचलित है वह मायावी 
है अर्थात्‌ कहने को लोकतन्त्र है लेकिन है वाम्तव में पू'जोबांद 
ओर साम्राज्य-वाद | इसके अतिरिक्त लोकतन्त्र की प्रेरक शक्ति 
ौन्तिकारी और प्रगतिशील शक्ति पिछली कई शत्ताब्दियों से 

' अस्तित्व दीन हो चुकी है। है 
नात्सीवाद अंथवा फासिस्तवाद कर्म वीरता का कार्य-क्रम 
अवश्य है परन्तु उसके नग्न साम्राज्यवाद और युद्ध के लिये 
युद्ध के आखुरी स्वरूप को मानवीय झात्मा कभी स्वीकार नहीं 


( २३६ ) 


कर सकती | वह जातीय, राष्ट्रीय, तथा सांस्कृतिक भेदों को, 
द्वौतों को, इन्द्-ों को सनातन, अनादि-अनंत मानता है और 
अद्वेत तथा सर्वात्मैक्य के सिद्धान्त से सदा के लिये इनकार 
करता है। ऐसा भ्रमात्मक तथा लोक-क्षय-कारक उम्रकर्मीवाद, 
कभी सब मान्य तथा सच प्राह् नहीं हो सकता । समय विशेष, 
देश विशेष तथा परिस्थिति विशेष के लिए उसका छुछ भी मूल्य 
क्‍यों त् दो कुछ समय के लिए वह कितना ही कारगर क्‍यों न 
हो परन्तु विश्व और मनुष्य शक्ति भी सदा और सर्वत्र के लिए 
शिव को छोड़कर रुद्र की उपासना नहीं कर सकते | 
अतः शोसित और शासित, पीड़ित और पद्दलित पराधीन 
नगणों तथा सब साधारण के लिए साम्यवाद और गान्धीवाद 
दो ही मार्ग रह जाते हैं | हमें इन दोनों की तुलना करके यह 
देखना है कि विश्व और भसानत्र का कल्याण साम्यवाद से सिद्ध 
होगा या गान्धीवाद से | * 
गान्धीवाद तथा माक्स-बाद दोनों ही शोषण, पूँजीवाद 
तथा आर्थिक और राजनैतिक पराधीनता के विरोधी हैं। दोनों 
ही क्रान्ति कारी और प्रगतिशील हैं। दोनों ६ समाज के 
प्रचलित मूल्यों का पुनमू लयी करण चाहते हैं । दोनों ही आर्थिक, 
धार्मिक, सामाजिक और राजनैतिक चारों प्रकार की चौमुखी 
क्रान्ति के समर्थक दोनों दी समाज की वत्तमान विपसताशों 
ओर उसकी न्याय-विरुद्ध' व्यवस्थाओं में आमृल परिवत्तन चादते 
हैं। दोनों का यह उश्श्य है कि समाज में न कोई भूखा रहे न 
कोई नंगा न कोई वे घर-वार रहे, न कोई वे रोह्गार। दोनों 


न 
न्‍्ज्ना ट्८ (श्य] 
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ही यह चाहते हैं कि समाज में प्रत्येक व्यक्ति को श्रपनी प्रारम्भिक 
आवश्यकताओं को पूरा करने तथा अपनी शक्तियों का 
पूर्ण विकास का समुचित अवसर मिले। दोनों का अन्तिम 
लक्ष्य अहिंसात्मक तथा सब प्रकार के राज से मुक्त समाज है। 
दोनों अधिकार प्राप्ति के लिए सीधी मार के सिद्धान्त में विश्वास 
करते हैं । | ह 

परन्तु लक्ष्य और साध्य की, आदशों की इतनी समानता 
होते हुए भी दोनों के साधनों में ज़मीन आसमान का फ़के है । 
इसके अतिरिक्त दोनों के साध्य-सम्बन्धी मूल्यों में भी अनेक 
आधार भूतं विरोध हैं । 

दोनों के विशेषतः साधन सम्बन्धी ओर कुछ हद तक परन्तु 
उतनी ही महत्व पूर्ण साध्य-सम्बन्धी इस विरोध का आधार 
भूत कारण यह है कि माक्सवाद भौतिकवादी है और गाँधी- 
वाद श्रध्यात्मवादी। गीता के सोलहदें अध्याय में देवासुर 
सम्पत्ति का जो विभाग किया गया है, वह गाँवीबाद पर अक्ष- 
रशः लागू होता है। सातवें-आठवें श्लोक के अनुसार साक्पे- 
बादियों में शौच, आचार, सत्य कहाँ है ? वे संसार को इईंश्वर- 
हीन अपरस्पर संभूत तथा कामहेतुक मानते ही हैं और स्तालिन 
का अभूतपूव दमन “क्षमाय जगते दुह्ताः” उम्र कार्यों का ऐसा 
प्रसाण है जिससे कोई इन्कार नहीं करे सकता। चौथे श्लोक का 
दंस्स, दपे, क्रोध, पारुष्य और विज्ञान के नाम पर अज्ञान भी 
उनके विशेष लक्षण हैं । उनके पन्‍्द्रहवें श्लोक का “कोउन्योउस्मि 
सहशोमया” भाव भी सब विद्त है। इसंके विपरीत पहले, 


रत 
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दूसरे, तीसरे श्लोकों के अहिंसा, सत्य, त्थाग, शान्ति, अभय 
तप, दथा, क्षमा, अद्रोह, बातियानितादि गुण गांधीवाद में ज्यों 
त्यों मिलते हैं। माक्संवाद भेदअ्धान और संद्वार-प्रधान है | 
जब तक ओलीतेरियत डिक्टेटरशिप मुरमाकर श्रेणी-हीन समाज 
न स्थापित हो तव तक माक्संवाद अ्रधिकाँश लोगों के अधिक 
घुख अथवा हित के प्रिद्धान्त की आड़ लेता है और कर से क्रर 
-पेंसन तथा हिंसा द्वारा अपने उद्देशों की पूर्ति करने की खुली 
घापणा करंता हैं लेकिन गांधीयाद का सिद्धान्त सदेव-सर्वन्र 
संवोर्दंय का सिद्धान्त है और वह सत्य प्रचार तथा प्रेम द्वारा 
सेवा ओर आत्मत्रल द्वारा अपने उद्देशों की पूर्ति करने में विश्वास - 
रखता है । माक्संवाद में जब तक श्रेणीहीन समाज स्थापित 
होने का कल्पना घिह्दारी आदर्श न पूरा हो जाय तथ तक घैय- 
क्तिक ओर नागरिक स्वाधोनता के लिए फो३ स्थान नहीं है 
लेकिन गांधीवाद में व्यक्ति की और नागरिकों को स्वाधीनता 
सर्देव सुरक्षित रहती दें माक्सवाद पूृ'जीवाद का विरोधी होते 
हुए भी पू जी पूजक है, वह केवल यहं चाहता है कि जो प्जी 
पू जीपतियों के हाथ में ह. वह कहने को प्रोलीतेरियत हिक्टे>२- 
शिप के परन्तु वास्तव में जो मार्क्सवादी फस्यूनिस्ट पार्टी 
शासन शक्ति को अपने फरतल गत फरले उसके हाथ में या 
ज्ञाय | गांधीवाद पूंजी पूजा का, घन को सब से अधिक सद्त्य 
देने का, माक्सवाद के श्रार्थिक - नियतदाद के सिद्धान्त क टृ्स 
सिद्धान्त का घोर विरोधी हैं कि धरम, कर्म, आावयार, थि रा 
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से समाज के उत्पादन के साधनों की अवस्था से होती है। 
साक्सवाद पश्चिस के भौतिकवादी शहरी और उद्योगी-जन- 
प्रगति के इतिहास को समष्त संसार पर लागू करके कहता है 
कि पू'जीवाद का, और पूंजीवाद का ही क्‍यों फासिस्टवाद का 
विकास भी साम्यवाद की स्थापना ओर उसकी विजय के लिए 
आवश्यक है। इस उद्देश की पूर्ति के लिए भारत जैसे देशों में 
जहाँ पूंजीवाद अभी पूरी तरह विकसित नहीं हुआ वहाँ पूँजी 
बाद के विकास का, त्रिटिश साम्राज्यशाद्दी में भी बड़े-बड़े कार- 
खानों का, बढ़े पेमाने पर उद्योग धन्धों का समर्थन करते हैं ।- 
अर्थात्‌ साक्सेवाद के अनुसार उनके काल्पनिक साम्यवादी स्वर्ग 
में पहुँचने के लिए यह आवश्यक है कि पहले पूजीवाद के 
रौरव नरक ओर फासिस्तवाद के छुम्भीपाक में सदियों तक 
सदा जाय । इसके विपरीत गांधीवाद का कहना है कि पू'जीवाद 
की जन्मने ही न दिया जाय। जहाँ माक्सेबाद पूँजीवाद का 
विरोधी होते हुए भी पू'जीवादी उत्पादन पद्धति का समर्थन 
करता है वहाँ गांधीवाद, पू'जीवाद के मूल पर ही कुठाराघात 
करता है। गाँधीवाद का कहना है कि भारत जैसे देश में जहाँ . 
की भूमि उबेरा और रत्त-प्रसविनी है तथा जहाँ जन-संख्या 


इतनी अधिक तथा ग्राम-वासिनी है वहाँ पाश्चात्य शहरी उद्योग 
वाद की बड़ी-बड़ी मशीनों की, बड़ी-बड़ी मिलों को, गावों को 


ओर गावों की सभ्यता को नष्ट करने की क़तई कोई आवश्यकता 
नहीं है । यहाँ जीवन की सभी मुख्य आवश्यकताओं की पूर्चि . 
घरेलू उद्योग-धन्धों की उस पद्धति से हो ' सकती है जिसमें न तो 
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शोषण का भय है तथा न जिस से गाँवों और किसानों का अद्दित 
ही होता है। अनिवाययतः आवश्यक जिन चीज़ों के लिए बढ़ी 
मशीनों तथा मिलों की जरूरत हो वे शुरु से ही राष्ट्र की तरफ़ 
से चलाई जानी चाहिए | उन पर शुरू से ही राष्ट्र का नियन्त्रण 
होना चाहिए । 

जब तक ग्रोलीतेरिएत्त डिक्टेटरशिप न स्थापित द्वो तब तक, 
यानी इंश्वर जाने कब तक, समाज-वादियों और साम्यवादियों 
के पाक लोऋ-सेवा का फोई रचनात्मक कार्य-क्रम, लोगों की 
गरीबी दूर करने, उन्हें स्वस्थ, स्वच्छ ओर स्वावलम्बी बनाने 
अादि का कोई कार्य-क्रम नहीं हे जब कि गान्वी-बाद रचनांत्मक 
कार्य-क्रम में उनकी सबे-साधारण की फौरी माँगों और जरूरतों 
की बुनियाद पर उन्हें जाग्त, सन्नठित तथा शिक्षित-दीद्षिव 
करने का कार्य-क्रम सम्मिलत है, खेड़ा चम्पारन, वारदोली के 
किसान तथा अहमदावाद के सजदूर इस वात के कुछ प्रमाण हैं। 

स्पेंगलर ओसवाल्ड के कथनानुसार माक्सवाद रन लोगों 
का धर्म है। जो जिस भूमि में पेदा हुए और पले उससे उन्मृ- 
लित हो चुके हैं, जो अपने ही देश के लिए परदेशी हैं; जो शह्दरी 
ओर समाज के तलछट; साठ-भूमि के कपूत हैं। वह फभी भी 
यावों का तथा किसानों का धर्म नहीं हो सकता। रूस फा 
पश्चीस वर्ष का कम्यूनिस्ट शासन इस बात्त का ज्वलन्त प्रमाण 
है | इसके विपरीत गान्धीवाद की जड़ें माह-भूमि में गदरी घुसी 
हुई हैं । बद भारतीय सभ्यता और भारतीय संस्कृति, से शी 
जन्मा है और उसी में फल फूल रहा हैं । वद भारतीय संस्कृति, 
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भारतीय प्रतिभा, भारतीय परम्परा, भारतीय इतिहास और भार- 
तीय जल्-बायु के सर्वथा अनुकूल है जब कि साक्से-बाद्‌ इन सबके 
प्रतिकूल है | स्पेंगलर ओसवाल्ड के ही कथनानुसार माक्से-बाद 
पूँजीवाद के हाथ की फठपुतली बना हुआ है। उदाहरण, मिटेन 
ओर अमेरिका के मजदूरों ने अपने को वहाँ के पूँजीवाद और 
साम्राज्य-बाद के हाथों इस हद तक बेच दिया है कि वे सज़दूर 
ओर साम्यवादी तथा समाजवादी अलनुदार-दल के उस्मेदवारों को 
वोट देते.हैं। कम्यूनिस्टों फे प्रभाव में आकर छुछ -भारतीय 
मजदूर भी अपनी मजदूरी ओर काम के धन्टों आदि की सम- 
स्याओं को देश की स्वाधीनता की समस्या से अधिक महत्व-पूर्ण 
समभते तथा राष्ट्रीय सन्नठनों से अलग होकर अपने ही क्षुद्र- 
स्वार्थों में रत रहते हैं । यह निर्विवाद है कि माक्स-बाद माठ- 
भूमि से उन्मूलित शहरियों-सजदूरों का समज़हब है । वह 
गांवों तथा किसानों का विरोधी है वह गाँचों को नप्ट करके 
शहरों को बसाना श्रगतिशील सममभता है | किसानों को कुली, 
मजदूर बना देना उतकी क्रान्ति का मुख्य और अन्तिम उद्देश है 
अपने इस उद्देश. की पूर्ति के लिए वह लाखों किसानों को मौत के - 
घाट उतार देने तथा लाखों का नाज छीनछर उन्हें भूखों मार देने 
से तनिक भी नहीं हिचकिचाता। इसके विपरीत गान्धी-बाद गाँवों 
का, किसानों को वाद है। वह गाँवों की उन्नति तथा किसानों की , 
सभ्यता. और संस्कृति की इद्धि चाहता दै। स्पेंगलर ओसवाल्ड 
के कंथनानुसार पश्चिम का साम्य-बाद, .समाज-वाद और .. 
मांक्सबाद भी अन्ततोगत्वा साम्राज्य-बाद ही है बह भी हिंसा: 
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दूमत और पशु-बल से अपने मत का प्रचार, अपने उद्देश की 
पूर्ति करने का पक्षपाती है। वत्तेमान महायुद्ध से सोवियत रूस 
का साम्राज्य-वादी रूप समस्त, संसार के सामने आ चुका है । 
भारत के प्रति ब्रिटिश मजदूर दल के ऐटली जैसे सेम्बरों की 
साम्राज्य वादिनी मनोदति थी सब लोगों पर प्रकट हो चुकी हैं । 
इसके प्रतिकूल महात्मा गान्धी और राष्ट्रीय महा सभा काज्नोस 
की राष्ट्रीयता भी संसार-सद्ठः का सर्वोत्तम साधन है । 

गान्धी-बाद श्रम को साक्स वाद से कस सहत्व नहीं देता । 
अथ को सर्वोपरि अथवा अत्यधिक महत्व देने के विपय में गांधी- 
वाद माक्स-वाद का विरोधी है, परन्तु श्रम का तो गान्धी बाद 
में इतना महत्व है कि वही समस्त शिक्षा का मुख्य साधन माना 
जाता है तथा श्रम किए विना खाना चोरी और (पाप माना जाता 
है ) परन्तु अस की सहिसा प्रतिपादित करते हुये भी गान्थी-वाद 
श्रम-विभाग के महत्व की उपेज्ञा करके अपने को माक्से-बाद 
की तरह आलोच्य और हास्यास्पद तथा अव्यावहारिक नहीं 
वर्नांता । प्रत्येक व्यक्ति को अपनी समस्त शक्तियों को पूर्ण ब्रिकास 
की सब प्रकार फी सुविधा ओर स्वतन्त्रता का समर्थक दोते हुए. 
भी गान्धी-बाद शुश-कर्म-स्वभाव जन्य, जन्म जात प्राक्ृतिक 
शक्ति, सासथ्ये, योग्यता तथा लभिरुचि भेद को भुला फर 
'अन्धेर नगरी अनवृके राजा की उस कहावत को घरिताय्थ 
करने के कारण माक्स-बादियों को सोदिएय हस्त में अपनी 
कहनी के ठीक विपरीत करना पड़ रहा दे । 


गान्धी-याद अपने सिद्धास्ताइसार झाचरण ४: 


( २४६ ) 


शत्त नहीं लगाता कि उन सिद्धान्तों के अनुसार आचरण तभी 
हो सकेगा जब भारत पूर्णतया स्वतन्त्र भारत के शासन की घाग- 
डोर गान्धी-वादियों के द्वाथ में हो । जब कभी हम माक्स-वादियों 
में ज़मीदार-चर्ग, वीमा-कम्पनी आदि के मेनेजिंग ऐजेन्टादि पूँजी 
पति-वर्ग, वक्ील-डाक्टरादि गरीबों का सीधा शोपण करने वालों 
को देखते हैं और उनसे पूछते हैं कि एक और शोपण-विरोधी 
क्रान्ति के नारे लगाना और दूसरी ओर खुद शोपण करना कहाँ 
तक ठीक है तो वे यही उत्तर हमारे सर पर दे मारते हैं, कि जब 
तक समस्त संसार में न सही तो कम से कम देश भर में समाज 
' बादी या साम्य वादी शासन-व्यवस्था न स्थापित हो जाय तन 
तक उसके सिद्धान्तातुसार जीवन नहीं बिवाया जा सकता ! 
परन्तु गा-धी-वाद में यह दोप नहीं हे। उसमें ऊँचे से ऊँचे 
आदर्शानुतार जीवन-नयन करने को प्रयत्त अस्पेक व्यक्ति जीवन 
के प्रत्येक पत्ञ में करता है । आर्थिक विपमता का विरोधी होने 
के कारण साम्य-वाद और समाज-बाद तो दूर राजनेतिक स्वा- 
धीनता न होने पर भी गान्धी-वाद में काँग्रेस के ऊँचे से ऊँचे 
पदाधिकारी ' मश्त्रि-मण्डल के सदस्यादि भी पाँच सौ से अधिक 
माहवारी वेतन नहीं ले सकते ! गान्धी-आश्र मों, चरखा सद्, 
गॉधी-सद्दादि में तो यह वेतन-भेद इतना कम है कि जितना कम 
करने की आशा सोविएत रूस अभी सदियों तक नहीं तो कई 
दशाव्दियों तक तो कदापि नहीं कर सकता । साम्य-वाद, समाज- 
वाद और स्वाधीनता के अभाव में भी मद्दात्मा गाँधी चरखा-सक्ष 
में कंतक्कढ़ों के लिए कम से कम मजदूरी आठ घंटे की मेहनत पर 


( दरे४७ ) 


आठ आते रोज की मजदूरी, जो भारत के किसानों और मजदूरों 
की देनिक औसत आमदनी से कई गुन्ी अधिक है, अनिवार्य 
कर देते हैं। सेगाँव के आश्रम में लेखक को स्वयं महात्मा जी 
के समीप चैठ कर सब के साथ एक पंक्ति में भोजन करने का 
सौभाग्य प्राप्त हो चुका है। वहाँ उसने मद्दात्माजी की प्यारी 
चटनी, नीम की पिसी हुई पत्तियों की ताञ्ी, हरी, विशुद्ध नमक . 
तक की मिलावट के बिना रूप से मोहक चटनी का प्रसाद भी 
ग्रहण किया था और महात्सा जी की इस शिक्रायत को भी सुना 
था कि आश्रस में इतना महँगा भोजन देकर अपव्यय--अधिक 
व्यय किया जा रहा है । वहाँ भोजन के सम्बन्ध में स्वयं महात्मा 
गान्धी और आश्रम के प्रत्येक सदस्य के भोजन में जो समानना 
है उस से आगे कल्पना की भी गति नहीं है। यही बात श्रम 
और कार्य-सम्बन्धी समानता की है । दूषित प्रचलित सामामिक 
माप-दुण्डों द्वारा सव से हेय ठदराया जाने वाला पाख्राना साक्र 
करने का काम जब महात्मा गान्धी स्वयं कर चुके हैं तव आश्रम 
के ऊँचे से ऊँचे ब्राह्मण सदस्य भी उससे मुक्त केंसे रह सकते £ ? 
करोड़ों ग़रीव किसानों की भलाई के लिए नई नई खोलें करने 
के उद्देश से महात्मा जी भोजन सम्बन्धी ही नहीं दमरे प्रयोग भी 
स्वयं अपने शरीर पर करते हैं। पाश्चात्व ढाक्टरों और बंशानिकों 
की तरह दूसरों की देहों या लाशों पर नह्ीं। मच्छरों से दचने 
के लिए मिट्टी का तेल शरीर में पोत कर सोने का प्रयोग बक से । 
गाँव के सनन्‍्त ने अपने शरीर पर किया £ । ऐसे शुद्ध सत्य-शोपी 
वैज्ञानिक के प्रयोगों को, 'शुहानमात्व का सारा! झषने दाने 


; ( श्ष्ट८ ) 
:, अपने मेस्विप्क की किसी मस्तिष्क--रोगों के विशेषज्ञ डाक्टर से 
परीक्षा करालें तो उनके और समाजञ्ञ के लिए अच्छा होगा | 
जिस मद्यापुरुष ने दरिद्र नारायण के सामीप्थ के लिये दरिद्र 
भारतीय किसान का अद्ध -तम्न वेष धारण कर लिया हो और 
जो भांरत की चालीस कोटि जनता के प्रतिनिधि की हैसियत से 
अंग्र ज़ सम्राट के मदल में भी इसी नप्न वेष में-गया हो उससे 
धढ़कर जन-गण-अधिनायक और कौन हो सकता है ? 

मशीनों फो देवी, ओर विज्ञानों को वेद मानने वाली जो 
भौतिक वा री पाश्वात्य मभ्यता एडवर्ड कारपैन्टर, स्पैंगलरं ओस- 
चाल्ड, एच० जी० चैल्स आदि अनेक प्रकाँड पाश्वात्य परिडंतों 
के मतानुमार भी सर्च नाश की सड़क पंर सरपट दौड़ी जग 
रही है. वह्दो साक्सबाद का आधार हैं परन्तु गांवीवाद इस 
सभ्यता का विरोधी है. भद्दात्मा जी का हिन्द स्वराज! संसार 
के साहित्य में इस सभ्यता की सब से अधिक आमूल आंलो- 
चना ओर उसके प्रति सब से प्रचण्डतंम प्रतिक्रिया है। यन्त्रों 
विज्ञानों, आधुनिक सभ्यता के सुफलों उसकी अच्छी बातों के 
प्रति भी हिन्द स्व॒राज' में जो अति विरोध दिखाई देता है । वह" 
इसी प्रचण्ड प्रतिक्रिया से उत्पन्न हुआ अम-सात्र है जो पाश्चात्य 
संम्यंता सारे संसार के साथ-साथ भारत को- भी अपनों 
विपैला पय-पान करा रही थी, जिसके चु'गल में फंसकर स्वयं 
भारतीय वेदों को गड़रियों के गीतमात्र और कऋष्ण-को' कॉल्प- 
निक लंपर्ट ग्वाला मात्र कहने ले थे तथा हिन्दुस्तानियों को 
अपने मां-बांपों और पूबजों को (नेटिव) तथां श्री मह्भग- 


( २४६ ) 
रद 


वदूगीता और रामायण तक को प्रतिकरियाबादी मंके विल्लासमी 
अथवा उससे भी बदतर धूते घनिक-बर्ग का धर्म जालमात्र कहने 
लगे तथा इसके वशीभूत होकर वे अंग्रेजों की बेप-भूषा, उनकी 
भाषा तथा उनके लहजे तक को, उत्तके रहल-सहन की, अपने 
लड़कों के वैदा होते ही साहब और लड़कियों को पैदा होते ही 
मेंस बनाने की अ ग्रेजों के हंसने तक की अन्धी नकल करने लगे 
थे और जिसके विषमय प्रभाव के कारण आज भी हम पाश्चा- 
त्य भौतिक वाद पाश्चात्य राजनीति और पाश्चात्य माक्सबाद 
को समाज को समुन्नति का सर्वोत्तम साधन सममते तथा प्रचा- 
रित करते हैं उस बुड्ी और मरणशील ब्रांक बेश्या के स्वभत्ती 
इरादों से भारत की सती, सजनकारी ओर संग्कृति को बचाने 
के लिए हिन्द स्वराज्य' में किया गया समस्त विशेष सोलह 
आने अनिवायत: आवश्यक है| अपने इसी मनोबल से महात्मा 
जी ने आज अँग्रेजी पूंजीवादी थम्स और झरूसी माक्संवादं! 
बोल्डगा की गति को रोक कर गाँतीबादों गंगा को प्रयाद्ित 
किया है। परन्तु गाँधोजी ने बार-बार यह सपप्ट कर दिया 
कि मानव हित के नियन्त्रण में वे यन्‍त्रों और वित्ानों के, पूंजी 
तक के सदुपयोग के विरोधी नहीं थे फेघन्न इन सब को दासता 

इनको मनुप्य से भी ऊपर सममतने के, इनकी पूजा के, इनके 
प्रभुत्व के, इनके अनियन्प्रितत्व के विरोधी है 


2, 
47 
42 | 
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सभ्यता के सम्बन्ध में 'दिन्द स्थवराज्य' में सद्ात्मा 
आप चीज डी. शा ७. 
विचार प्रकट किए है, उनका दुछ रसास्वादन फीशिए । उन्‍होंने 


रे रे चयन, शक वा ही टन 
कहा है, मेरा विश्यास है कि भारत के श्रादीन थार्यों ने जिस 


ही ( २४० ) 


" सभ्यता क। निर्माण किया है बह इस दुनयांमें बिल्कुल लासानी 
है | रोम मिट गया । प्रीस की भी वही हालत हुई । ईजिप्त पुरा- 
तत्व शासत्र का विषय हो चुका है। परन्तु हिन्दुस्तान का अन्त: 
स्वरूप अभी किसी कदर ज्यों का स्यों बना हुआ है । चतुमु खी 
क्रान्ति का यह अबतार अपनी सस्कृति तथा सभ्यता की सुन्दर 
देनों का स्वागत करता हुआ उन्हें न बदरूने की घोषणा करते 
हुए ओज ओर तेज के साथ कहता है. “यह अपरिवर्तत हमारा 
जातीय गुण है, दोप न्द्वीं। जिन बातों को अनुभव के आधार 
पर हमने स्वीकार कर लिया है, सरूका परित्याग हस नहीं कर 
सकते । कई लोग हमें कई तरह की सलाह देते हैं परन्तु हम 
अपने स्घ रूप और सभ्यता पर आरुढ़ हैं। यही हमारी विशे- 
पता है ओर इसी के कारण हमारा भविष्य उज्न्बल भी है | 
उनके शब्दों में 'सभ्यता उस शक्ति का नाम है जो हमें कत्तंड्य 
शील बनाती है और कर्त्तव्य का मार्ग भी दिखाती है। सदाचार . 
का ही दूसरा नाम सभ्यता है | यदि सभ्यता की यह परिभाषा 
सह्दी है तो मैं कह सकता हूँ कि हिन्दुस्तान को किसी दूसरी जाति 
से कुछ भी सीखना नहों है। हमारे पूर्वजों ने 'इन्द्रिय-संयम को 
ही सभ्यता का सारांश समझ कर स्वीकार क्या हैं। इसी 
कारण हमने अपनी पुरानी बातें अभी तक कायम रखी हैं। 
चही छीटी-री पुरानी मोंपड़ी-- वही पुराने हल और दही 
हमारी देशी शिक्षा हमारे काम की चीजें हैं और उन्हें हमने 
अपने बीच बहुत कुछ सुरक्षित रखा है। हमारी सभ्यता की 
प्रतिस्पर्धा के लिए स्थान नहीं, हमारी संस्कृति सहयोग-मूलक है.। 


( २४५१ ) 


क्या हमारे पूर्वज यन्त्रों (मशीनों ) का निर्माण नहीं कर सकते 
थे ? ज़रूर कर सकते थे लेकिन उन्होंने दूरदर्शिता पूवक यद्ी 
निश्चय किया कि अपनी जरूरत के सभी काम में हाथ-पैर से 
करने चाहिए। उन्होंने यह भी समम लियाथा कि बड़े-बढ़े 
नगरों की रचना लोगों के लिए लाभदायक सिद्ध न होगी ! ऐसे 
स्थानों में चोर, जुआरी, बदमाश और वारांगनायें ही अपनो 
माया ओर प्रलोभन का विस्तार करेंगों और गरीब आदमी 
पैसे वालों के द्वारा लुट जावेंगे! इसी लिए उन्हंंनि छोटे-छोटे 
गाँव बसाये | थे समझते थे क्रि मनुष्यों की नेतिकता राज्ञाशं 
की शक्ति से बढ़कर होती है । इसी कारण उन्होंने ऋषियों को 
राजाओं से अधिक सान दिया। जिस जाति को ऐसी सभ्य 
व्यवस्था है चह दूसरों को बहुत कुछ मिखा सकती है । हमारे 
देश में अदालतें वैद्य और न्‍्यायशा्त्री भी थे लेकिन सब मर्यादा 
के भीतर काम किया करते थे । उनका जोवन कृपि-प्रधान था । 
सच्चे स्त्रराज को उपयोग वे लोग ही किया करते थे। अतएत् 
मेरी निश्चित घारणा हैं किज्ञो लोग पाश्यात्य सभ्यता का 
पीज्ञारोपण हिन्दुस्तान में ऋरना चाहते हैँ वे देश के जानी- 
दुश्मन और पातकी हैँ। में समानता हूं क्रिहमारे यो में फई 
प्रकार की सामामिक तथा घार्मिक घुराशयां घुस पढ़ी हैं । 
हमारी सभ्यता से इनका फोई सम्बन्ध नहीं टै। उनको छिन्न 
मूल करना हमारा कत्तव्य रहा है, भविष्य में भी रदेगा । देश 
की नई जाग्रति का उपयोग इसमें इन घुराइयों के मूलोत्याटन में 
करना चादिए। भारत ऊी प्राचीन सम्यहा मनुष्य को ने विक 


ि ( श४२ ) 


'योग्येत्ता बढ़ाने वाली है । वत्तेमान की पाश्चात्य सब्यता दुरा- 
चोर का प्रचार करती है । पदली देवो सम्पत्ति है, दूसरी आसुरी 
पहली।परमात्म-निष्ठ है, दूसरी बिल्कुल नास्तिक | ऐसा समम 
कर प्रत्येक भारतवासी को अपनी सभ्यता से घैत्ता ही प्यार 
करना चादिए जैप्ता कि एक घच्चा अपनी माता से प्यार 
करता हैं । 
इन विचारों से यह भली भाँति स्पष्ट है कि महात्मा जी 
भारतीयता के पूर्ण अवतार हैं | उनका 'अन्तः स्वरूप ही नहीं, 
उनकी चेश-भूपा, उनका रइन-सहन तथा उनके आचार*विचार 
सभी सर्वथा भारतीय हैं । पाश्चात्य सभ्यता की बेगवती गति 
फो प्रचण्ड धक्का देकर उन्होंने बहुत कुछ रोक दिया हैं । महात्मा 
जी के इसी रूप के कारण पाश्चात्य सभ्यता की अन्धी नकल 
करने वाला शिक्षित-ब्रग गान्धीयाद से ठीक उसी प्रकार दूर 
भागता है जैसे सूर्य के प्रकाश से उलूक | इन में से बहुत से घोर 
राज-भक्त, सर गिरजा-शंकर वाजपेश्यों और मुदालियरों के रूप 
में अथवा सरकारी नोकरों के रूप में गान्धी-बाद' का विरोध 
करते है ओर अविक्रांश प्रोफ़ सरों, बकीलों आदि के रूप में 
उससे उदासीन आलोचक के रूप में रहते हैं ओर कुछ इन दोनों 
रूपों की हेयता को अमुभव करके साम्यवादी अथवा समाज- 
बादी आकर्षक चोला पहनकर गान्धी-वांद फा विरोध और 
पश्चिस का अन्धानुसरण करते हैं । 
. अन्तिम लक्ष्य ओर तत्कालिक कार्य-क्रम दोनों को दृष्टि से 
आशांधी जी की आर्थिक योजना, यरीबी, परावलम्बन तथा शोषण 


( *४३ ) 


का सूलोच्छेदन करने वाली साम्यवादी योजना है। हमारी 
ओ्रौद्योगिक और व्यावहारिक पराधीनता चरम सीमा पर पहुँची 
हुई है यदि हमारे यहाँ किसी कारण-वश विदेशी चीज़ों का आना 
बन्द हो जाय तो हमारे घरों में रात को अँवबेरा रहे ओर हमारे 
लिये शोतादि से रक्षा करने की तो बात ही अलग है अपनी 
लब्जा तक ढकना असम्भव हो ज्ञाय। सुई जैसी छोटी चीज 
तथा अपनी सोभाग्यवतियों के सौभाग्य-सिन्दूर तक के लिए, 
दम दूसरों के मुहताज हैं । पूँजीपतियों, पूँ जीवादी-पद्धति और 
व्िटिश-साम्राज्य की क्ृपा-कोर से स्वतन्त्र साम्ब-्धादियों और 
* समाज वादियों के पास ऐसा कोई कार्य-क्रम नहीं दे जो हमारे 
परावलम्धन को दूर कर सके | महात्माजी के पास वद्द 'अमोघ 
कार्य-क्रम छह जो हमें वस्त्रों के सम्बन्ध में पूर्ण स्वावलम्धी घना 
सकता है तथा आमीण उद्योग-धन्‍्धों ओर घरेलू उद्योग-धन्धों 
को सम्जीचित करके, पूं जीवादी पद्धति, तथा अिटिश साम्राज्य 
बाद से सबथा स्वतन्त्र रहकर, हमारी गरीबी और हमारे शोपगा 
को घटाता है तथा पूंजीवाद की जड़को इखाड़ता है । इस दृष्टि 
से देखने पर यह पत्यक्ष हो ज्ञाता दूं कि पूंजीबादी शोपण का 
ओर पूं जीवाद का अन्त करने की सच्ची कुत्नी माव्स-वाद के 
पाम्न नहीं, गान्धीवाद के पास है। मदात्मा गान्धी सच्चे साम्य 
वाद के मूत्तिमान अवतार है । जिस साम्य-चाद को मादः 

सौ बरस में ओर सोवियत रूस पच्चीस वरस में भी नहीं स्था पिय 
कर सका था, वह गान्धी-बाद द्वारा इससे थोदे समय में, फम 
से कम क्रम से अधिक से अ्रिक उत्वसि के क्ूमता-्ाम्पर मे 


५ /, द्त नन्‍ीं 
26 रे । ( २४४ ) 
ढपआाा 
“><सिंद्धीन्तानु पार, सदन दी में, स्थापित हो जायगा | मैक्स ईस्ट 
मैन का यह कथन सर्वथा सत्य है कि कार्ल साक्सक्ृत पूं जीबाद 
की विश्लेप गात्मक आलोचना तो संसार में अद्वितीय रही परन्तु 
साक्‍्स ने आने उद्देश्य को सुस्पष्ट और निश्चित न करके भारी 
भूल की | आर्थिक ओर सामाजिक विकास की ऐतिहासिक 
प्रक्रिया से म्वतः ही पूंजीवाद का पतन ओर प्रोलीतेरियत की 
विजय की माक्तते को ऐतिहासिक अनिवार्यता सम्बन्धी धारणा 
और प्रोलीतेरिएत डिक्टेटरशिप द्वारा श्रेणी-भेद को मिदाकर 
राज के मुरकाने और राज-दीन श्रे पी-डीन साम्यवादी समाज 
को स्थापना सम्बन्धी लैनिन की धारणा दोनों ही सदोप हैं, दोनों 
के दोप माक्तंत्राद क्री आलोचना वाले अध्याय में भली भाँति 
दिखाये जा चुके हैं, परन्तु गांधी-ब्राद द्वारा पूँजी-बाद का जो 
मूलोच्छेदन हाता हैं. तथा उससे जो आर्थिक ओर राजनैतिक 
स्वाधीनता प्राप्त द्वोती है बह सहज, तार्किक और कार्य-कारण 
सम्बन्ध मयी है। जैसे हम दूध से दी की, सरसों से तेल की, 
आम के पोधे से आस की आशा रखते हैं वैसे ही हमें गानथी- 
चाद से भी शोपण-हीत स्वाधीन समाज की शाशा होती है । 
सिद्धान्त और आदश की दृष्टि से गान्धी जी का साम्यवाद 
काले माकस के सास्यवाद से कह्टों अधिक शुद्ध ऊँचा, व्यापक 


और तके तथा विज्ञान सम्मत है। वीसवों सदी का भौतिक 
विज्ञान विश्व और मनुष्य के अध्यात्मिक आधार को स्वीकार 


करता हैँ भौतिक आधार को नहीं | अर्थात्‌ गांधी-वाद नवीनतम 
वैज्ञानिक सिद्धान्तों द्वारा समर्पित है, माक्स-बाद उंन्नीसवीं सदी 


( रृष५ ) 


के इस समय स्वय॑ वेज्ञानिकरों द्वारा परित्यक्त भ्रमात्मक सिद्धान्तों 
पर एक वाक्य में, गान्धीजी का साम्यवाद चैज्ञानिक है, मार्क्स 
का समाजवाद्‌ वैज्ञानिक दाता करते हुये भी अचैज्ञानिक हैं । 
अवोचीन मनोविज्ञान जहाँ भौतिक-बाद का बिरोथी है परन्तु 
गान्धी जी का साम्यवाद समाज-शास्त्र, मनाविज्ञान तथा भौतिक 
विज्ञानों से अनुमोदित है । गान्धी-वाद मनुप्यता के मरूच पर 
सभी को समान मानता दे । परन्तु वह अचैज्ञानिक और मूर्खता 
पूर्ण समता का नहीं समता के सिद्धान्त तथा उसकी भावना को 
अपने कार्य-क्रम का आधार बनाता है । उसमे श्रम की अधिक से 
अधिक महत्ता को मानते हुये भी गुणकर्म-स्वभाव्र अन्‍य योग्यत्ता 
तथा साम्थ्यानुसार श्रम-विभाग की योजना है । यानी गान्धी- 
बाद में सिद्धान्तों और आदर्शों का तथा कार्य-क्रमों और 
उ्यवह्यारों का पूर्ण सामझस्य है। गान्धी जी क्रा साम्यवाद 
घार्मिक और सामाजिक त्ेत्रों में उनके हरिजनों के मन्दिर-प्रवेश 
तथा हिन्दू-मुस्लिम मेल सम्बन्धी काय-क्रम में कार्यान्वित हो रहा 
है। राजनैतिक क्षेत्र में कांग्रेस के विधान में, जिसमें फोड़ भी 
काँग्रेस के ध्येय से सहमत होने पर, केवल चार आना देकर 
उसका मेम्बर हो सकता है । इस साम्य-बाद की तुलना 'आप 


के 


साम्य-वादी तथा समाज-चवार्दी दलों की मेम्बरी को शर्तों से 


ज्ञायगा कि सच्चा राजनैतिक साम्यन्बाद करों 
का आर्थिक साम्य-वाद कॉम स के मौलिक अधिकारों सम्बन्धी 
कराची ओर उसके याद फेंऊपुर के काय-कऋम में तथा घास 


( रेश६ ) 

“भारतीय चरखा-संघ की कम से कम वेतन सम्बन्धी गान्धीजी 

को आज्ञा के रूप सें समस्त संसार के सामने हे | गान्धी जी का 
ध्वदेशी-सिद्धान्त अन्तर्राष्ट्रीय ,साम्य-वाद का सर्वोत्तम व्या- 
वह्ारिक रूप है। गान्धी-वाद पूँजीवाद और मजदूरीबाद दोनों 
से परे सानववाद हैँ । यह शक्ति गाँबीजी में ही है. कि थे राजा- 
भद्दाराजाओं की मंडली में रंग-मंच पर खड़े होकर यह कह्द सकें 
कि तुम्दारे थे वस्त्राभूपण खून से सने हुये हैं ? जो गान्धीजी 
यह कह सकता है कि अगर मेरे अधिकार को बांत होती तो में 
इन उद्धत राज महलों को कभी का ढद्ठा देता उससे चढ़कर साम्य- 
वादी ओर क्रान्तिकारी और कौच हो सकता है ? रिचाड० बी० 
प्रेग का यह कथन स्वथा सही दै कि संसार में इस समय जो 
अनेक प्रगति धारायें वह रही हैं. उनमें महात्मा गांधों द्वारा.लाई 
गई गंगा में मूल्यों और प्रतीकों का सब से अधिक परिवर्तेन- 
प्रदर्शित होता है। गांधी-दाद और सार्क्स-वाद में गांधी-वाद 
कहीं अधिक लचीला, सबग्यापी और सम्भवतः अधिक टिकाऊ 
है । इस समय इन दोनों प्रणालियों का जो रूप है उसे देखते 
हुए, साक्स-वाद के लिए गाँवी-वाद के महत्व-पूर्णो तथ्यों को 
अहण करता उतना आसान नहीं जितना गांधी-बाद के लिए 
'सास्य-वादी कार्य-क्रम के महत्व पूर्ण भागों को चुतकर और अप- 
नाकर उन्तका इस्तेमाल करना । यानी गांधी-बाद साक्से-वाद से 
बेहतर तथा कहीं भ्रधिक क्रान्तिकारी है” संसार का पिछली 
दो दशाच्दियों का इतिहास इस कथन की सत्यता का साज्ञी है । 
इस दो द्शाब्दियों में संसार के सभी स्वाधीन चेता विचारकों ने 


( २४७ ) 

यह अनुव कर लिया है कि साम्य-बाद ओर समाज-वाद के 
अन्य सब स्वरूप जहाँ निर्जाव और निप्फल सिद्ध हो रहे हैं वहाँ 
रूस पर शासन करने वाला कम्यूनिस्त साक्स-बाद भी आराम 
स्वयं रूस में ही खटाई में पढ़ गया है ! माक्स-बाद की कमर 
हट गई है और अब उसमें कहीं भी इतनी शक्ति नहीं रही कि 
बह तन कर. खड़ा दो, सक्ते । अब साम्य-्वाद की एकमात्र आशा 
साक्स-वाद नहीं गान्धी-बाद है । 

, « गान्धी-बाद औरमाक्सवाद का साधन सन्बन्धी सेद आमृल 
ओर आधार-भूत है | सराक्स-धादी मैकियावेली की इस घात में 
विश्वास करते है कि साधन श्रेप्ठ हो तो निकृप्ट से मिक्ृप्ट 
साधन भी यदि वह्‌ उस साध्य की सिद्धि करे तो श्रेष्ठ ही है । 
लेनिन ओर ट्राटस्की दोनों का यही कहदना है कि हिंसा श्र 
अनीति दोनों ही विहित हैं यदि उनसे पर्टी की काय-सिद्धि होती 
है ।. उनकी राय में पार्टी के रास्ते में अडयन डालने वाला धर्म 
धनी-धूर्ततां का ढोंग दे ओर पार्टी के रास्ते में आड़े बने बाला 
सदाचार शोपकों तथा शासकों फा स्वॉग।) इतना ही नहीं 
उन्होंने धरम, सभ्यता, संत्कृति; सदाचार सच के दो बेंटवारे कर 
खसे हैं जिन ऋर कर्मों और दुराचारों से पार्टी श्रौर उसके 
गेम्बरयों को फ्रायदा पहुँचे वे सब स्वदाराश्ों के मुख्य कचव्य हे 
और सत्य, घर्मं दया, अहिंसा घस्तेय आदिकों भी सदाचार 
पार्टो तथा उसके मेन्चरों को बाधक सिद्ध हों वे सब बुज भराशों 
'की घाजीगरी मात्र हैं । कप 

- इसके विपरीत मद्दात्मा गान्थी को हृष्टि से घूरे साधनोसे 


है श्श्प ) 


«अच्छे साध्य कभी सिद्ध ही नहीं हो सकते | वे साध्य-पताधथन की 
 अभेदता और अनुकूलता में विश्वास करते हैं । उनका विश्वास 
है कि सत्याग्रह और अदिसात्मक असहयोग ही मानव समाज 
के समस्त शोषण और पाशबिक शक्ति-सम्भूत शासन का अन्त 
करने के सर्वोत्तम शस्त्रास्त्र हैं। जहाँ माक्सवाद विशेषकर. 
लेनिन फाःमाक्सवाद; पूँ-जी-वांदी राज-को -पंलटकर शासंन : की. 
बागठोर तथा उत्पत्ति फे सब साधनों पर अधिकार कैरने के 
लिए, प्रीज्ञोत्तेरियत की डिक्टेटरशिप स्थापित फ्ररने के लिए, 
श्रेणी संघप, गृह-युद्ध और हिंसा तथा पशु-बल को प्रयोग 
को ऐतिहासिक आवश्यकता भश्रर्थात्‌ अनिवांयत: अंविश्यक 
सममते हैं वहाँ मद्रात्मा गान्धी दिंसा को निश्चित रूप से होंनि- 
कर तथा अहिंसा को ही श्रेयेस्कर मागे सममते हैं।.... 
आर, समय की गति कंहिये, अथवा सेंसार की प्रगति 
गान्धी जी के साथ, अद्दिसात्मक असहयोग तंथा सत्याप्रद के 
पंक्त में है! सन्‌ (८७० के बाद लेनिन-वादी कंम्यूनिस्टों को छोड़े 
कर संसार भर के समाज-वादियों और साम्यवांदों ने यहं अ्रंनुभव 
तथा सांम्रांज्यन्धांद का अन्त सथा साम्यन्वाद-संमाज-वार्द की 
स्थापता असम्भव है। इनकी राय में रूंस की माच 'की कॉन्ति 
हिंसात्मक क्रान्ति नहीं पतमेंड था, अन्ध के द्वाथ बटेरं थी औरें यह 
'वंहले दी अन्येत्र बंताया जा चुका है कि नवम्बर की कम्यूँनिस्ट का न्ति 
कौ सफलता उतनी दिंसात्मक नहीं जितनी अचरोस्मेक थीं! स्वर 
लैंनिन 'की सरकार की यह केंद्रना पड़ी थों कि “इंतंनी'के्म खून- 
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. खराबी शायद ही किसी क्रान्ति में हुई दो । रूस की ड्स राज्य- 
क्रान्ति के वाद का समस्त संसार का ईतिदवासे तो महात्मा गान्धी 
के अंदिंसात्मक संघ का दी समर्थन करता है। इिन्दुस्तान के 
पिंडले पंचचीस बरस के ईतिददासं को लीजिए। कांग्रेस के 
अलावा यहाँ जनाधिकोर सम्बन्धी जितने सफल ',आान्दीलन 
हुए वे सब अदिंसात्मक थे और इन “अआनन्‍्दोलंनों में दिस्सा जेने 
वाले सब के संभी या तो उंन॑ कोर्मो के लोग थे जिन्हें हिन्दुस्तानि 
की सरकार ने फोजी करार दे रखों है या वे जी अहिसों की 
आलोचना करते करते कभी नहीं भ्रधाते । मसलन, सिक्‍यों ने 
शुरुद्वारों के सुधार के लिए जो अर्दिसत्मंक आओन्‍्दीलन किया बंद 
सफल हुआ जब कि बब्बर अकांलियों का दिसात्मक आन्दोलन 
असफंल रहा ! मराठों को मुल्शी पेठी में आर सरंदंदी सूबे के 
'पठानों को भी अदिसात्मक सत्याग्रह से ही एफलता मिली थी । 
निज्ञाम हेदराबाद के विरुद्ध आये समाजियों को और भांयल- 
पुर में १६४१ में हिन्दू-महासभा को अ्रेद्िसात्मक सत्यांप्रंह्‌ से 
ही काम लेना पड़ा था। इनमें कहीं भी डाक्टर मुजे थांयीर 
सावरकर की तलबार या दिंसा नहीं फाम शआाई। हिन्दुस्तान 
के उन सुसल्मानों की भी जो फभी जोश में अाफर, दलील फे 
लिए यहाँ तऊ कंह डालते हैं कि अरद्दिसा शरियत के सिलोफ हैं, 
उनको सन्‌ १६३६ के तबरा आर मद सादिया पाले सामसे में 
शिया और सुन्नी दोनों को भर्दिसात्मझ भद्र अवज्ञा छी शरण 
लेनी पड़ी थी । इसी तरह अरप्रेंल सन्‌ ६६४० में घुमापयाबू ने 
नो श्रान्दोलन रखया था| वह भी अर्टिसात्मरू मद्र भवहा एँ 
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“लावा ओरं-कुछ नहीं धा। : 5 हे 
7 - अब हिन्दुस्तान से बाहर चलिए | सीरिया, इजिप्ट और 
फिलस्तीन के अरबी मुसलमानों ने हिन्दुस्तान का अनुकरण 
करके अपने-अपने राजनैतिक अधिकारों की प्राप्ति के लिए अपने 
आन्दोलतों -को अिसात्मक असहयोग और भद्व-अबज्लञा का 
रूप दिया | सन्‌ १६२१ में जसंन जैसी लड़ाकू.क्रौम, ने भी रूर में 
अहिंसात्मक : असहयोग और भद्ग-अवज्ञा के अस्त्र का प्रयोग 
किया धा | जापान के विरुद्ध चीन- ने स्वाधीनता-रण सम्बन्धी 

संग्राम के विपय . में विशेषज्ञ निरीक्षकों का यह कहना,है कि 
इसमें जितनी सफलता सिली.हैं वद उतनी सशल्ल युद्ध से नहीं 

जितनी राष्ट्रीय, असहयोग और भद्र-अवज्ञा से मिली । हिन्दु- 

स्तान की लैनिन-बांदी कस्यूनिस्ट पार्टी ने अपने वीस वरस-के 
जीवन में. सावजनिक हिंसात्मक आन्दोलन कहीं भी नहीं किया, 

जो कुछ किया अद्विंसात्मक ढक्क से और गान्धी:वादी पिकेटिंग, 

भूख,दृढ़ताल आदि साधनों का आशय लेकर | सत्‌ १६३४ से 

लेकर अब तक का जमेनी. का और सन्‌ १६२३ से लेकर १६७३ 
तक: का इटली का इतिहास इस बात का साक्षी है कि वहाँ कस्यू- 

निस्ट-पार्टी इतने दिनों में चूँ तक नहीं कर सकी। उनके साथन्न 

सथा उनका काय-क्रम एक दस असम्भंव सिद्ध हुआ । सशहूर 

अन्तर्राष्ट्रीय: ,पत्र॒कार, ने: अपनी 76- त&ए8 रण 0०76 

ज९श7 नासक़॒- पुस्तक में लिखा है. कि हिटलर के शक्ति-महण. के 

ससय- :जसनी की कम्यूनिस्ट पार्टी भीगी बिल्ली की तरह चुप . 
जवाप-ज़दी रही--उसने चूँ- तक नहीं की.। अब तक. के विहरगाव- 
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लोकन से इतना स्पष्ट है कि जो लोग अपमे अज्ञान तथा मनो 
विकारों के कारण हिंसा को ही, हिंसात्मक क्रान्ति को ही एक 
सान्र साधन ससभते हैं वे तुलसीदास जी के उन प्रसिद्ध पुरुषों 
की श्रेणी में आते है जिन्हें जगदू-गति नहीं व्यापती । अन्यथा 
अ्राज समरत स'सार का लोक्सत इस नतीजे पर ०हुँच रहा है 
कि संसार भर सें शोषक और शासक वर्मो' वी श्र्वांदीन 
सदह्ारक शक्ति को देखकर हिंसात्मक क्रान्ति की सफलता की 
कल्पना एक दम श्रसस्भव वल्पना है। इस समय स'सार भर 
के शात्षित और शोपित-वर्गों, जन-साधारणों के पास अपने 
अधिकारों की रक्ता तथा प्राप्ति का अध्िसात्मक श्रसह्योग और 
भद्र-अवज्ञा के उन साधनों के शअतिरिक्त जो महात्मा गांधी की, 
गांधी-बाद की देन हैं ओर कोई साधन उपलभ्य नहीं है । 

और यह साधन, यह शस्त्र, निब्ल तथा छुण्ठित भी नहीं है । 
दरिण 5.फ्रीका, दिशेष कर धिन्दुस्तान में, एक नहीं 'अनेफ बार, 
हम उस की चमत्कारिक शक्ति को देख चके है । एक यार फैजा- 
बाद के एक कायकत्तों ने वहाँ के कायकत्ताओं की मीटिक में यह 
प्रश्न किया कि अध्सिन्धाद ने हमें वधिया कर दिया £। श्स 
पर लेखक ने उन्‍हें याद दिलाई कि पश्चाव-ध्त्या कास्ड ये. समय 


जय अहिंसा का जन्म भी नहीं हुआ था प्छ्ाय के श्र सॉंदों 
में से एक भी ऐसा नहीं निकला था जो पेट फे बल रेंगने या 
जमीन पर नाक रगढ़ने से इनफार करे लेकिन फ्राज भष्सिा बी 
ऐसी हृक्षारों यधिया निव लेगी हुवसों यो वधादुरी हे 


साथ ठुकरा देंगी और ऐसा करते हु 
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2222 नहीं करेंगी | 

“3४ /कहने का मतलब यह कि अहिंता का मन्त्र अभय का सन्त्र 
है। अर्िसा का शस्त्र आत्म-त्न्न का शम्त्र है। इस द्वितोय विश्व-. 
व्याती-युद्ध में, चीन, पोलेर्ड, रूप आदि के उद्दरणों में: हमने 
यह देखा हैं कि दिपात्मक युद्ध से दस-पाँव लाख के प्राणों की 
आहुति देने पर भी सफल्नता नहों सिज्ञतों ओर पचास-पचास 
लाख तक की आहुति देने पर भो कभी मिलती है, कभी नहीं। 
इसके प्रतिकूत् यदि हम में से, अर्दितात्मक सत्यांग्रद-संग्राम सें 
पाँच-पचास हज़ार भी वीरता पूर्वक अपनी वलि चढ़ादें तो हम 
यह देख सकेंगे कि अहित्ात्मक बलिदानों की शक्ति हिसात्मकः 
युद्धों से कहीं अधिक है । जब तक हम हिंसात्मक युद्धों में जितनी 
धन-जन-हानि सहलेते हैं उसकी एक फ्री संदी भी अ्िमात्मक 
बलिदानों के प्रयोग में न सहें तव तक हमें अहिंसा के साधन को 
हिंसा से कम कारगर और कम फल-प्रद मानने का कोई अधि- - 
कार नहीं है, सच बात यद्‌ है कि हमने अभी अ्दिंसा के इस 
नये शस्त्र को अमो पूरी तरह शाज़माया ही नहीं है। उसका 
पूरा प्रयोग करके देखा द्वी नहीं है। जब कभी इसने उसका 
प्रयोग करते हुये थोड़ा-बहुत धलिदान किया है तब उससे अधिक 
तर आशातीत सफलता मिली है और जब कभी मुख्योदेश की 
सिद्धि नहीं भी हुई तब भी शेष सब दिशाओं में हमें लाभ ही 
हुआ है और हमारी शक्ति, हीं बढ़ी है । इन प्रयोगों से हम सें 
आत्म-विश्वास बढ़ा है और : विपत्तियों में हमारे. प्रति भय 
मिश्रित आदर-माव उत्पन्न हुआ है। मर 





